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Ademoglu basta hicbir sey iken sebepler dairesinde bir sperm ve yumurta 
hucresinin birlesmesi ile ademden (yokluk) deme (kan) doner. Artik 
insanın, anne karninda, bir tohum gibi nebati hayatı baslar. Bu hayat 
yavas yavas hayvani hayat mertebesine yukselir. Ceninin anne karnindaki 
hayati, nebati ve hayvani hayatin bir karisimidir. Anne karni cenin icin 
Cennet gibi bir yerdir. Hicbir iradesi olmadan butun gidalar, anne vesilesi 
ile yavruya gelir. Bu rahatlıgı bozulmus olacak ki dünyaya gelir gelmez 
ağlamaya başlar! Anne karnındaki yavrunun öyle mükemmel bir 
beslenmesi vardır ki âdeta annenin bütün sistemi bebeği için yeniden 
düzenlenmiştir. Bu kısacık dönemde öyle muhteşem bir mucize 
gerçekleşir ki insanı hayretler içinde bırakır. 


Bir gram bile etmeyecek sperm ve yumurta hücrelerinden müteşekkil 
zigot, yaklaşık 3500 gramlık bir ağırlığa ulaşır. Yani binlerce kat 
büyütülür. Bu büyümeye kıyasla insanın doğumdan sonraki büyümesi 
aslında çok da fazla değildir. Bir insan doğduktan sonra boy olarak en 
fazla dört kat, kilo olarak da 20-30 kat büyüyebilir. 


Akılları hayretler içinde bırakan bebeğin anne karnındaki dönemleri 
Kur'ân'da farklı âyetlerde anlatılır. Mü'minün süresindeki âyetler şu 
şekildedir: 


“Şu bir gerçektir ki Biz insanı süzme çamurdan yaratırız. Sonra onu nutfe 
(zigot) halinde sağlam bir yere yerleştiririz. Sonra nutfeyi alakaya (rahim 
cidarına yapışan bir hücreye), bunu da mudgaya, yani bir çiğnem et 
görünümündeki varlığa, mudgayı kemiklere dönüştürür, sonra da 
kemiklere et giydirip derken yeni bir yaratılışa mazhar ederiz. Işte bak da 
Allah'ın ne mükemmel yaratan olduğunu bir düşün!” (Mü'minün, 23/12- 
14). 


Anne karnındaki cenin, yokluk döneminden varlık dönemine adım atarken 
süzme çamur," nutfe, alâka, mudga?!, izam'*!, lahm!“ dönemlerini geçip 
yeni bir yaratılışa mazhar”! olur ve kâmil bir âdem olmaya aday hâlde 
dünyaya gelir. 


“Süzme çamur”, toprakta bulunan organik ve inorganik elementlerden 
yaratılma demektir. İnsan vücudunun temel yapı taşı olan elementlerin 
tamamı toprakta var olup hemen hepsi insanın hayatını idame 
ettirebilmesi için gereklidir; az veya çok olmaları durumunda hastalıklar 
ortaya çıkar. 


Anneden gelen 23 kromozomlu yumurta hücresi ile babadan gelen aynı 
kromozom sayısına sahip sperm hücresinin birleşmesi ile “diploit” hücre 
olarak adlandırılan çift kromozom sayısına ulaşan (46 kromozomlu) zigot 
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yaratilir. Zigot bolunerek hayata mazhar oldugunu gosterir. Bu “hucre 
karısımı”, anne rahmine tutundugunda baska bir hayat mertebesi baslar. 


Yukarıdaki ayetlerde anlatılan dönemler, cenin icin baslamis olur. Anne 
karnında bu dönemler tamamlanınca ädemin dünyaya tesrif dönemi 
baslar. Anlasılan o ki adem olabilmek icin sikintilarin cekilmesi gerekir. 
Anne aylarca sıkıntıya märüz kalarak bebegini karnında tasır. Aslında 
anne, dünya icin bir väris tasıyordur ve bu sıkıntılara katlanmaya 
değecektir. Sonunda âdemoğlu, yaklaşık kirk trilyon hücresi ile dünyayı 
şereflendirir. Ulvi âlemlerden verilen emir, âdemin dünyaya gelmesi ile 
neticelenir. 


Daha sonra insanın geçici dünya hayatı ile başlayıp ebede uzanacak hayat 
macerası başlar ki Üstad Bediüzzaman, bu seyahati veciz şekilde şu 
ifadelerle anlatır: “I’lem eyyühe'l-aziz! İnsan bir yolcudur. Sabâvetten 
(çocukluktan) gençliğe, gençlikten ihtiyarlığa, ihtiyarlıktan kabre, 
kabirden haşre, haşirden ebede kadar yolculuğu devam eder. Her iki 
hayatın levazımatı (lüzumlu şeyleri), Mälikü’l-Mülk tarafından 

verilmiştir. 7®! 


İnsan buluğ çağına erer ve aklını kullanmaya başlar. İşte bu dönemde 
insani mertebe başlamıştır. Ancak aklını doğru kılavuzların yardımıyla, 
hakikate ulaşmak için kullanmakla âdem olunabilir, yoksa Allah korusun, 
bitki veya hayvan mertebelerine geri dönüş tehlikesi de vardır. 


Akıl “bir şeyi bağlamak” demektir. Aklını kalbine, Allah'ın emir ve 
yasaklarına bağlayan bir kişi âdem olur, bağlamayan ise adem hâli olan 
boşlukta kalır. Aklın kullanılmaması ile günahlara açıklık başlar. Adem, 
edebi ile ademden kurtulmuştur. Âdem olma, aklını hakikatin 
mefhumlarıyla doldurarak hata etse bile Hazreti Adem (aleyhisselâm) gibi 
dönmesini bilip “Ey bizim Rabbimiz, kendimize yazık ettik. Şayet Sen 
kusurumuzu örtüp, bize merhamet buyurmazsan, en büyük kayba 
uğrayanlardan oluruz!” (A'raf, 7/23) diyebilmektir. 


Her insan önce ademdedir, sonra dem (kan) olur, sonra da âdem olarak 
dünyaya teşrif eder. Bazen ademe yakın, bazen demde, bazen nebatiyette, 
bazen de hayvaniyette kalır. Dünyada halifelik vazifesini ifâ edecek olan 
insan için en önemli mertebe, kâmil bir âdem olabilmektir. 


Her âdemin hayat dönemlerinde ademleri olabilir. Buluğ çağına kadar 
mesuliyet, anne karnında da serbestiyet yoktur. Yetişkinlikte de 
Alzheimer gibi içinde ademleri barındıran bazı hastalıklar olabilir. 
Beniâdem olmak, ademlerden kurtulmayı gerektirir ki en mükemmel 
beniâdem Efendimiz'dir (sallallâhu aleyhi ve sellem). 


Vücut ve hayat, yokluktan üstündür. Bütün mükemmellikler varlıktadır. 
Çirkinlikler ise eksikliklerin sonucu olur. Vücut hayır, yokluk ise şerdir. 
Varlık, sonsuza mazhariyettir. İnsan yoktan var edilmiştir. Yani her şey 
ademle başlar ve âdeme doğru gider. Ademden varlığa getirilmiş olan 
insanın nebati, hayvani, insani ve imani mertebeleri vardır. 
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Nebati mertebe, tohum gibi atilip anne karninda büyüyüp dünyaya 
gelmesi seklinde anlasilabilir. 


Hayvani mertebede, daha ziyade hayvani hisler hakimdir. Yani bilhassa 
dogumdan sonra yemesi, icmesi ve diger ihtiyacları da bu hayvaniyet 
mertebesiyle alakadardir. 


İnsani mertebe, akıl sahibi olması ve bu aklı kullanmasıyla başlar. Artık 
mevcudu değerlendirip bazı hükümler verebilir. Geçmişte yaşadıklarını 
yorumlayıp gelecekte yaşayabileceklerini tahmin edebilir. 


Âdemi mertebe imani mertebeyle taçlandığında ise insan, aklını 
hakikatlere uygun kullanıp bütün âlemleri yaratan Allah'a (celle celâluhu) 
iman edip mesuliyetlerini fark eder. 


İşte insan, hayat çizgisinde bu mertebelere uğrayabilir. Kendisinden 
beklenen, iman mertebesinde kalmaya devam etmektir. Ademi 
mertebenin kemale erdiği iman mertebesi ile insan; nebati, hayvani ve 
insani mertebelerin ötesine ulaşır. Yaratılışının gayesi de budur. 
Bediüzzaman Hazretlerinin bu konudaki tavsiyesi de şu şekildedir: 
“Hayvaniyetten çık, cismaniyeti bırak, kalp ve ruhun derece-i hayatına 
gir. Tevehhüm ettiğin geniş dünyadan daha geniş bir daire-i hayat, bir 
âlem-i nur bulursun.”!”! 

Aklını doğru kılavuzlar eşliğinde kullananlar, liyakatleri varsa imani 
mertebeye ulaşabilirler. Kalb ve ruhun hayat derecesine başlamanın ilk 
basamağı da âdem olabilmekten geçer. Öyle büyükler vardır ki âdemiyet 
mertebesini tam mânâsı ile ihraz etmişlerdir. Öyle seçilmişler de vardır ki 
Allah tarafından âdemiyetin en yüksek mertebesi olan peygamberlikle 
şereflendirilmişlerdir. Peygamberler, peygamber olmadan evvel de 
ademiyetin en üst basamaklarında dolaşanlardır. 

Dipnotlar 


N Süzme çamur: Organik ve inorganik elementlerden müteşekkil “protein 
çorbası.” 


21 Mudga: Bir cignem et. 

BI İzam: Kemikler. 

4 Lahm: Et (kas). 

51 Yeni bir yaratılışa mazhariyet: Ruh üflenmesi. 


(61 Bediüzzaman Said Nursi, Mesnevi-i Nüriye, Istanbul: Sahdamar 
Yayınları, 2007, s. 207. 
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Bir ülke hayal edin. Yüzlerce farklı toplumun bir arada yaşadığı, 
olağanüstü bir reform ve yeniden inşa sürecinde olan bir ülke. Bir yandan 
ülkeye akın akın insanlar girerken, öbür yandan başka bir yurda kafile 
kafile seyahatler var. Bütün bunlar yaşanırken temizlik, sağlık, ulaşım ve 
iaşenin taksimi gibi temel hizmetlerin hiçbiri aksamıyor. Herkesin ihtiyacı 
tam karşılanıyor. Görünürde hiçbir iletişim ağı olmasa da her iş uyumla, 
dengeli ve adaletli bir şekilde yaptırılıyor. Bu kadar hareket, değişim ve 
dönüşüm içinde dahi hiçbir yerde bir israf emaresi görünmüyor. 


Bütün bunları bazı kanunların veya nasıl ortaya çıktığı bilinmeyen bir 
anayasanın yönettiğini ya da her şeyin kendi kendine olduğunu düşünür 
müsünüz? Yoksa bu harika idare, sevk ve düzeni; milyonlarca farklı 
sebebin, tesadüf eseri bir araya gelmesiyle “oluşan” zincirleme sonuçlarla 
mı izah edersiniz? Böyle bir yere “sahipsiz” der misiniz? 


Demek ki bu ülkedeki her hadise, her an her şeyi gören, her muhatabın 
talebini duyan, her işi kusursuz ve en adil şekilde yapan biri tarafından 
sevk ve idare ediliyor. Öyle olmasaydı her yer baştan sona bir savaş 
meydanı olacak, kimsenin yardımına koşulmayacak, her taraftan çığlıklar 
yükselecek, karışık ve başıboş şehirler bir çöplüğe ya da kabristana 
dönecekti. 


Üstad Bediüzzaman Hazretleri, Eskişehir hapishanesinde kendisine 
uzaktan uzağa görünen bu hakikati, devamlı tahrip ve tamir içinde 
çalkalanan, ölüm ve hayat içinde yuvarlanan bir saray ve bir şehir 
örneğiyle izah eder." 


Bu değişim ve dönüşüm meydanında, mikro âlemden makro âleme 
baktığımız her yerde, yıkım ile yapımın birbirini tamamladığı, senkronize 
bir icraat görülür. Kâinat; yıldızların, canlıların ve hücrelerin doğduğu ve 
vakti gelince öldüğü, sürekli bir yaratılışın olduğu, muazzam bir ülke, 
şehir veya saray gibidir. Gelin isterseniz, maddi âlemin yaratılmasından 
başlayıp yıldızlara, bahara ve insan hücresine uzanan bir seyahatle bazı 
misallere yakından bakalım. 


Büyük Patlama 


Bilim dünyasının kabul ettiği, kozmik fon radyasyonu ve helyum hidrit 
iyonunun bulunması gibi bugün pek çok delille ispat edilen görüşe göre, 
13,8 milyar yıl önce, zaman ve mekân, Büyük Patlama ile yaratılmıştır ve 
o ilk andan itibaren kâinat bir balon gibi genişlemeye ve soğumaya devam 
etmektedir. Bu patlamanın ilk anlarında akıl almaz sıcaklık ve yoğunlukta 
önce proton, nötron ve kuark gibi atomaltı parçacıklar, üçüncü dakikada 
ilk atomlar ve sonrasında da nükleer füzyon vesilesiyle hidrojen, helyum 
ve lityum elementleri yaratılmıştır.?! 


Bombalanan bir kulübeden ihtişamlı bir gökdelen çıkmasını beklemeyiz. 
Patlamalar, düzensizliğe sebep olur, var olanı tahrip eder. Ancak “Büyük 
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Patlama” o kadar düzenlidir ki ünlü fizikçi Stephen Hawking, Büyük 
Patlamadan bir saniye sonraki genişleme hızı, akıl almaz oranda küçük bir 
miktarda daha az olsaydı, kâinat şimdiki boyutuna ulaşmadan çökmüş 
olurdu demekte ve bu çok hassas ayarı itiraf etmektedir.[3] Büyük 
Patlama, dar insan aklına “patlama” gibi gözüken, ama aslında zamansız 
Zât'ın (celle celâluhu) sonsuz ilim, mükemmel emir, mutlak kudret ve her 
şeyi kuşatan iradesiyle yarattığı, eşsiz bir mucizesi, akılları hayrette 
bırakan İlahi bir icraatı ve hadsiz hikmetlerle süslenmiş bir sanatıdır. 


Güneş'in Enerjisi Nereden Geliyor? 


Üstad Bediüzzaman, Rabbimizin muhteşem kâinat sarayının çatısını, 
muazzam bir düzen ve denge içinde vazife gören, sayılamayacak kadar 
çok “elektrik lambası” ile süslendirdiğine dikkat çeker. Bu o kadar harika 
bir düzen ve dengedir ki başta Güneş olmak üzere, yerküreden binlerce, 
hatta milyonlarca defa daha büyük olan gökteki o lambalar, sürekli 
yandıkları hâlde dengelerini bozmuyor, patlamıyor ve yangın 
çıkarmıyorlar. Sürekli yanan bu lambaların yakıtları nereden geliyor? 
Neden yakıtları tükenmiyor? Küçük bir lambanın bile uzun olmayan bir 
ömrü vardır. Güneş'i kömürsüz yakan, söndürmeyen sonsuz celal sahibi 
Rabbimizin hikmetine ve kudretine şahit olup “Sübhânallah!”, 
“Mâşaallah!”, “Bârekâllah!”, “Lâ ilâhe illâ Hü.” dememek mümkün 
müdür?! 


Güneş, dünyadaki hayatın devamına vesile olan enerjiyi sağlayan bir 
jeneratör gibi sürekli çalıştırılmaktadır. Güneş enerjisi, çekirdeğinde 
gerçekleştirilen nükleer füzyonla yaratılır. Gunes’teki füzyon, hidrojen 
çekirdeklerinin birleştirilerek helyuma dönüştürülmesi ve bu sırada 
görülen kütle kaybının karşılığı olarak enerjinin yaratılması hadisesidir. 
PP (proton-proton) zincir reaksiyonu olarak bilinen bu süreç, muazzam 
miktarda enerji yayar. Bu şekilde Güneş çekirdeğinde her saniye, yaklaşık 
620 milyon metrik ton hidrojen kaynaştırılır. PP zincirleme reaksiyonu, 
Güneşimiz büyüklüğündeki diğer yıldızlarda da meydana gelir ve onlara 
sürekli enerji ve ısı sağlar. Bu yıldızlardaki sıcaklık yaklaşık 4 milyon 
santigrat derecedir." 


Güneş'in çekirdeğinde bu füzyon reaksiyonunun olabilmesi için dünyadaki 
şartlara kıyasla yaklaşık 250 milyar atmosfer basıncı ve 15,7 milyon 
santigrat derece gibi çok yüksek sıcaklık gereklidir. Aslında, Güneş'te 
üretilen enerjinin “99'u, Güneş'in yarıçapının “024'ü içinde gerçekleşir. 
Güneş'in geri kalanı, çekirdekten ardışık katmanlar yoluyla aktarılan 
enerji tarafından ısıtılır; sonunda bu enerji, fotosfere ulaşır ve ışın veya 
parçacık olarak uzaya saçılır. 


Güneş'te, saniyede 4,26 milyon metrik tonluk bir kütle-enerji dönüşüm 
oranında enerji yayılır ve bu da 384,6 septilyon W (3.846x10*° Watt) 
değerindedir. Başka bir deyişle, bu saniyede yaklaşık 9x10'° megaton 
TNT’ye veya şimdiye kadar yapılmış en güçlü 1.820.000.000 adet 
termonükleer bombanın patlamasıyla açığa çıkan enerjiye eşittir. Yani 
Güneş'in merkezinde her saniye yaklaşık iki milyar nükleer bomba 
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patlıyor diyebiliriz.'©! Bir başka benzetmeye göre, birkaç saniyede Güneş, 
insanlık tarihinde kullanılandan daha fazla enerji üretir.” 


Güneş, aslında ortalama büyüklükte bir yıldızdır. Kırmızı bir dev olan 
Ikizlerevi yıldızı (Betelgeuse), Güneş'ten yaklaşık 700 kat daha büyük ve 
yaklaşık 14.000 kat daha parlaktır. Bilinen en büyük yıldız, kırmızı bir 
süper dev olan Stephenson 2-18, hacimce Güneş'ten 10 milyar kat daha 
büyüktür.'® Kâinatta yaklaşık iki trilyon galaksi olduğu ve Samanyolu gibi 
bir galakside bulunan yaklaşık 100 milyar yıldızda bu şekilde ısı ve ışık 
enerjisi üretildiği düşünüldüğünde, bu semavi lamba ve sobaların ne 
kadar ihtişamlı oldukları, ne harika bir düzen içinde vazife yaptıkları ve 
tükenmez bir kaynakla yakıldıkları anlaşılacaktır. 


Lambamız olan Güneş'te sadece hidrojen gibi basit bir yakıttan, 
milyarlarca yıldır akıl almaz bir enerji açığa çıkarılıyor. Güneş'te yaratılan 
enerjinin yeryüzündeki milyonlarca çeşit canlının hayatını sürdürebilmesi 
için vesile olması; Rabbimizin sonsuz kudret, hikmet, rahmet, kerem ve 
ihsanını gösteren muazzam bir delildir. Dünyanın bu enerjiden en uygun 
konumda, ihtiyacı olduğu kadar istifade ettirilmesi de ne kadar ibret 
vericidir! Yıldızlar, mükemmel bir intizam içinde sevk ve idare edilmekte, 
gökyüzü perdesinde, her gece bu enerji santrallerinden yaklaşık 6000 
tanesi çıplak gözle görünebilir hâle gelmekte ve insanı tefekküre sevk 
eden manzaralar gösterilmektedir. 


Bahar ile Yeniden Diriltilen Tabiat 


Sonbaharda yapraklarını döken ağaçların ve sararan bitkilerin, her bahar 
yeniden filizlenmesi, kuruyan dallara, yeşil yapraklar ve rengarenk 
meyvelerle yeniden hayat gömleği giydirilmesi, Rabbimizin eşsiz sanatını 
yansıtan göz alıcı misallerdir. Adeta çiçek açan her bir ağaç, “Bak Allah'ın 
rahmet eserlerine: Yeryüzünü ölümünün ardından nasıl diriltiyor!” (Rum, 
30/50) âyetinin bir resmidir. Tabiat sergi salonunda her sene yenilenerek 
teşhir edilen bu şaheser tablolar, dünya kışından sonra âhiret baharının 
geleceğinin delili ve bütün kâinatta görünen rahmet hakikatinin en şirin 
tecellileridir. 


Her Saniye Yenilenen Vücudumuz 


İnsan vücudu da her an yeniden inşa edilen bir saray gibidir. Yapılan bir 
araştırmaya göre, vücudumuzda her gün 330 milyar hücrenin yeri 
değiştirilmektedir.8! Hücre Mucizesi adlı kitabında Michael Denton, 
neredeyse sonsuz büyüklükte bir kozmosta ve neredeyse sonsuz 
küçüklükte bir atomaltı parçacıklar dünyasında, hadsiz derecede girift, 
ama düzenli yapısı sebebiyle hücreyi “üçüncü sonsuzluk” olarak 
nitelendirmektedir.(9! Vücudumuzda her saniye, yaklaşık 3,8 milyon hücre 
imha edilmekte ve yenileri yaratılmaktadır. 


Käinatın var edilis anindan baslayarak yıldızlara, yeryüzüne ve 
hucrelerimize uzanan bu tefekkur yolculugu, her an her yerde devam 
eden bir yaratılış hakikatini ders veriyor. Şahit olduğumuz bütün bu İlahi 
icraatlar, tahrip ve tamirler; zahiren tahrip gibi görünen ölümün de bir 
yokluk olmadığa işaret ediyor. Kalbleri selim olanlar ve akılları 
büzüşmeyenler; imanın nuru ve şuuruyla nazar ederek gezdikleri bu 
büyüleyici sergide, imanlarını tazeliyor ve “Bu muhteşem saray Sahipsiz 
olamaz!” diye ilan ediyorlar. 


Dipnotlar 


11 Bediüzzaman Said Nursi, Lem'alar, İstanbul: Sahdamar Yayınları, 2010, 
s. 383. 


21 Nuh Aydın, “Büyük Patlamanın Düşündürdükleri”, Çağlayan, Eylül 
2020. 


[3] Stephen Hawking, Roger Penrose, The Nature of Space and Time, 
New Jersey: Princeton University Press, 1996, s. 89. 


“ Nursi, a.g.e. s. 390. 


51 “Solar Energy”, education.nationalgeographic.org/resource/solar- 
energy 


[61 Fraser Cain, “How does the sun produce energy?”, 
phys.org/news/2015-12-sun-energy.html 


77 “How much energy does the sun produce?”, 
www.solarreviews.com/blog/how-much-energy-does-the-sun-produce 


81 “Star Facts”, www.star-facts.com/stephenson-2-18/ 


9! Ron Sender, Ron Milo, “The distribution of cellular turnover in the 
human body”, Nat Med, 2021, 27, s. 45-48. 


191 Michael Denton, The Miracle of the Cell, Seattle: Discovery Institute 
Press, 2020, s. 16. 


Kur’an-I Kerim Ve Bilim 
e Yazar: Prof. Dr. Maurice Bucaille 


e Sayı: 67 
° Ekim 1, 2022 


ars gilt lice tara A ır İl bi 


<i, HAKPEREST DÜŞÜNÜRLERİN TASDIKLERI 


نج 
q ,‏ 


KUR'ÂN-I KERİM 
NE 
BİLİM 


ee 


te 


azreti Peygamber’in vefatını iz- 
leyen 12-24 yılları arasında ha- 
life olan Hazreti Osman’ın yöne- 
timinde gergeklestirilen Kur’än 
metninin son mukabelesi, onun pargalarını 
bizzat ilk vahyolundukları sırada öğrenip, 
ondan sonra da devamlı olarak okumuş 
olan ve böylece metni ezberlemiş bulunan 
şahsiyetlerin kontrolünden geçmiştir. Bilin- 
diği üzere metin, o zamandan beri tam bir 
titizlikle muhafaza edilmiştir. Kısaca söyle- 
mek gerekirse, Kur'ân metni için aslına uy- 
gunluk bakımından hiçbir problem yoktur. 

Kendisinden önceki iki Vahyin arkasından 
gelen Kur'ân, sadece, -müteaddit insanlar- 
ca kaleme alınmasının alameti olarak İn- 
cillerde bulunan- olaylar arasındaki çeliş- 
kilerden uzak olmakla kalmaz; ayrıca tam 
bir tarafsızlıkla, onu bilimin ışığında incele- 
meye girişen kimseye, ‘çağdaş bilimsel so- 
nuçlarla mükemmel bir uygunluk” şeklinde 
özetlenebilecek, kendisine has özelliğini de 
gösterir. Dahası var, kitabımızda ispatladı- 
` ğımız üzere onda, bilimsel türden öyle açık- 
lamalar bulunur ki, Hazreti Muhammed'in 
çağında yaşamış herhangi bir insanın, onun 
yazarı olabileceğini düşünmek mümkün 
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— | Prof. Dr. Maurice Bucaille | 


değildir. Bilimsel sonuçların, şimdiye kadar 
açıklanmayan bazı âyetleri anlama imkânı 
vermesi de bunu gösterir. 


Hazreti Muhammed'in yaşadığı çağın bilim- 
sel bakımdan durumu sebebiyle, Kur'ân'da 
bilimsel yönü olan açıklamaların çoğunun, 
insan eseri olduğunu kabul etmek mümkün 
değildir. Bundan ötürü Kur'ân'ı, vahyin ifa- 
desi saymak tamamen yerinde olduğu gibi, 
bundan fazla olarak, (Kutsal Kitaplar ara- 
sında) onun tamamen mümtaz bir mevkide 
bulunduğunu kabul etmek de gerekir; zira 
Kur'ân metninin, vahyolunduğu tarzda as- 
lına uygun kaldığı muhakkak olduğu gibi, 
onun, çağımızda incelenen bilimsel açıkla- 
malarının, beşeri izaha meydan okuduğu da 
ortaya çıkmaktadır.” 8 


Dipnot 


1. Prof. Dr. Maurice Bucaille, Tevrat, İnciller Kur'ân-ı 
Kerim ve Bilim: Çağdaş Tabiat Bilimlerinin Vardığı 
Sonuçların Işığında Kutsal Kitapların İncelenmesi, ön 
söz ve notlarla Fransızcadan çeviren Prof. Dr. Suat 
Yıldırım, İstanbul: Işık Yayınları, 2005, s. 353-354. 


Prof. Dr. Maurice Bucaille 


“Hazreti Peygamber’in vefatını izleyen 12-24 yılları arasında halife olan 
Hazreti Osman’ın yönetiminde gerceklestirilen Kur’än metninin son 
mukabelesi, onun parçalarını bizzat ilk vahyolundukları sırada öğrenip, 
ondan sonra da devamlı olarak okumuş olan ve böylece metni ezberlemiş 
bulunan şahsiyetlerin kontrolünden geçmiştir. Bilindiği üzere metin, o 
zamandan beri tam bir titizlikle muhafaza edilmiştir. Kısaca söylemek 
gerekirse, Kur'ân metni için aslına uygunluk bakımından hiçbir problem 
yoktur. 


Kendisinden önceki iki Vahyin arkasından gelen Kur'ân, sadece, - 
müteaddit insanlarca kaleme alınmasının alameti olarak İncillerde 
bulunan- olaylar arasındaki çelişkilerden uzak olmakla kalmaz; ayrıca 
tam bir tarafsızlıkla, onu bilimin ışığında incelemeye girişen kimseye, 
“çağdaş bilimsel sonuçlarla mükemmel bir uygunluk” şeklinde 
özetlenebilecek, kendisine has özelliğini de gösterir. Dahası var, 
kitabımızda ispatladığımız üzere onda, bilimsel türden öyle açıklamalar 
bulunur ki, Hazreti Muhammed'in çağında yaşamış herhangi bir insanın, 
onun yazarı olabileceğini düşünmek mümkün değildir. Bilimsel 
sonuçların, şimdiye kadar açıklanmayan bazı âyetleri anlama imkânı 
vermesi de bunu gösterir. 


Hazreti Muhammed'in yaşadığı çağın bilimsel bakımdan durumu 
sebebiyle, Kur'ân'da bilimsel yönü olan açıklamaların çoğunun, insan 
eseri olduğunu kabul etmek mümkün değildir. Bundan ötürü Kur'ân'ı, 
vahyin ifadesi saymak tamamen yerinde olduğu gibi, bundan fazla olarak, 
(Kutsal Kitaplar arasında) onun tamamen mümtaz bir mevkide 
bulunduğunu kabul etmek de gerekir; zira Kur'ân metninin, 
vahyolunduğu tarzda aslına uygun kaldığı muhakkak olduğu gibi, onun, 
çağımızda incelenen bilimsel açıklamalarının, beşeri izaha meydan 
okuduğu da ortaya cikmaktadir.”[1] 


Dipnot 
[1] Prof. Dr. Maurice Bucaille, Tevrat, İnciller Kur'ân-ı Kerim ve Bilim: 
Çağdaş Tabiat Bilimlerinin Vardığı Sonuçların Işığında Kutsal Kitapların 
Incelenmesi, ön söz ve notlarla Fransızcadan çeviren Prof. Dr. Suat 
Yıldırım, Istanbul: Işık Yayınları, 2005, s. 353-354. 
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Hangi 
Deizm 


Deizm, ferdin sadece akıl ve gözlem yoluyla Tanrı'ya olan inancını esas 
alan felsefi bir görüştür. Bunun sonucu olarak deizm, vahye dayalı her 

şeyi reddeder. Deistlere göre kâinat yaratılmıştır, ama Yaratıcı her şeyi 
kendi hâline bırakmıştır! 


12 


Deizm kavramı ilk olarak 17. yüzyılda Ingiltere’de Kiliseye bir tepki 
hareketi olarak baslamistir. Kilise saltanatin yaninda yer alarak halklarin 
ezilmesine göz yummustu. Buna tepki olarak halk Allah’1 inkär etmedi, 
ama Kiliseye olan tepkisi, dini deist bir anlayisla yorumlaması ile 
sonuclandı. Görüldügü gibi, bu felsefe bir tepki hareketi olarak 
baslamıstır. 


Deizmi günümüzde sadece ateizmden kopanların sarıldıgı bir inang olarak 
degerlendirmek eksik olacaktır. Uc grup deist vardır: 


Birincisi, ateizmden deizme kayanlardır ki bunlar; “Käinattaki bu kadar 
mükemmellik sahipsiz olamaz. Biz istedigimiz her seyi yapıp dünyadan 
kam alalım. Allah’a da inanalım, ne olur ne olmaz.” kanaatinde olup 
ateizme daha yakın duran deistler. Aslında deizm, mesuliyetten uzak, 
kullugun olmadigi bir din arayısının sonucudur. 


İkincisi, daha ziyade İslam dünyası içinde neşet edip insanlardaki 
eksikleri dine mal edip dinde eksiklik varmış gibi değerlendirerek 
tamamen bir tepki hareketi olarak deizme kayanlar. 


Üçüncü grup ise “farkına varılmayan deizm” diye de 
adlandırabileceğimiz, ferdin fiillerinin kendine ait olduğunu zannedip olan 
biten her şeyi, determinist bir anlayışla sadece sebep ve sonuçlara 
bağlayarak izah etme gayreti içinde olanlar. 


Bu sınıflamayı kısaca özetlersek: 


1. Ateizm kaynaklı deizm 

2. Tepkisel deizm 

3. Farkına varılmayan deizm (determinist anlayış). 
Tıp ilmi ile uğraşan bir doktor olarak tedavide önemli bir kuralı 
hatırlatmak isterim. Hastalığı tam tedavi edebilmek için öncelikle doğru 
teşhisin konulması gerekir. Şayet doğru teşhis konulamazsa tedavi de 
eksik kalacaktır. Bazen yapılan eksik tedavi hastalığın daha da 
büyümesine sebep olabilir. Sosyolojik süreçler insan ve kâinat kitabının 
birer yansımasıdır. Bu süreçleri Allah'ın varlık aleminde koyduğu 
kanunlar perspektifinden değerlendirmek ve yorumlamak çok önemlidir. 
Etkili tedavi için doğru teşhis gerektiği gibi, sosyolojik problemlere 
çözümler üretirken esas sebeplerin ortaya konulup tedavi metotlarının 
geliştirilmesi gerekir. 


Ateizm kaynaklı deizm probleminin çözümü, hakiki mânâda tevhit 
akidesinin zihinlerde yerleştirilmesi ile izale olabilir. Bu problemle 
ilgilenirken tevhit akidelerinin anlatılması ile tepkiselliğin izale edilmesi 
eş zamanlı kullanılabilir. 


Tepkisel deizmin yayılmasının sebeplerini ise dört maddede 
sınıflayabiliriz: 
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1. Dindar olarak kendini ifade eden insanlarin din anlayisi, hayat tarzi, 
davranislariyla gosterdikleri derin celiskiler, yani yanlis Kur’an ve 
Sunnet yorumları neticesinde bazi hurafelerin yaygin bir sekilde 
yasanıyor olması. 

2. Birinci maddede verilen söylem ve fiil celiskisinin, kendini dini sivil 
toplum orgutu olarak tanitan kurumlarda gostermesi ve bunun 
sonucu olarak da yaşanan tutarsızlıklar, cahillikler ve ahlaksız 
davranışlar. 

3. Çağın getirdiği problemlere yeterli, yeni ve ikna edici cevap ve 
fikirler üretemeyen dogmatik ilahiyatçılar ve aydınlar. 

4. Toplumu hızla dönüştüren dijital devrimin beraberinde getirdiği 
sığlık, içe kapanıklık, maddiyatçılık ve gerçek ötesi yeni bir hayat 
formuna doğru insanların yönlendirilmesi ve bu konunun çözümü ile 
ilgili henüz yeteri kadar çalışma olmaması. 

Birinci madde söylem ve fiil uyumsuzluğunun ferdi tarafı, ikinci madde ise 
bu uyumsuzluğun toplumsal tarafıdır. Ferdi ve içtimai problemler ve 
çözümler birbirine benzer, sadece sayısal olarak farklıdır, yani ferdi 
çözümler üretirseniz aslında toplumu da düzeltmiş olursunuz. Bu yüzden 
ilk iki maddenin çözümü birlikte değerlendirilebilir. 


İlahi beyanda söylemlerle fiillerin uyumlu olması sadedinde birçok âyet 
vardır. Bu âyetlerin bir kısmı, Kur'ân-ı Kerim'de ismi geçen peygamberler 
(aleyhimüsselâm) konuşturularak verilir. Bir kısmı da evrensel kaideler 
olarak tarif edilir. 


Evrensel kaide olarak söylem ve fiil uyumunu anlatan, âlimlerin 
kitaplarına serlevha yaptığı şu âyettir: “Ey iman edenler! Niçin 
yapmadığınız (veya yapmayacağınız) şeyleri söylüyorsunuz?” (Saf, 61/2). 
Fethullah Gülen Hocaefendi'nin de dikkat çektiği gibi, bu âyeti, 
“Yapmıyorsanız, söylemeyin.” şeklinde anlamak eksiklik olur. Anlaşılması 
gereken mânâ, “Madem söylüyorsunuz, söylediğiniz şeyleri kendiniz de 
yapin.”[1] demektir, tesir etmenin en önemli amili de budur. 
Söylediklerimizin muhataplar tarafından kabul edilmesi, söylediğimiz 
şeyleri yapmamıza vâbestedir. 


Kur'ân-ı Kerim, Hazreti Şuayb'ı (aleyhisselâm), “Sizi menettiğim 
konularda muhalif hareket etmeyi düşünmüyorum.” (Hüd, 11/88) 
sözleriyle konuşturur. Yine Kur'ân, söylem ve fiillerin uyumunu, bir 
toplumu ikaz ederek bizlere öğretir: “Halka iyiliği emredip kendinizi 
unutuyor musunuz yoksa? Hâlbuki siz Kitab'ı okuyup duruyorsunuz. Artık 
aklınızı başınıza almayacak mısınız?” (Bakara, 2/44). 


İşte bu âyetler ışığında en küçük yapı taşı olan aileden en büyük toplum 
hareketlerine kadar söz ve fiil uyumuna dikkat edilmelidir. Aile 
hayatımızda çocuklarımızın bizde gördüğü tutarsızlıklar, onlarda tepkisel 
karşılık olarak yansıyacaktır. Düzeltilmesi gereken, söylem ve fiil 
tutarsızlığıdır. Çocuğumuz söylem ve fiillerde tutarsızlık görmüyorsa, 
yavaş yavaş bu tepkiselliğinden vazgececektir. Tepkisel deizme kayan bir 
fert, çevresindeki insanlarda gördüğü ahlaki olmayan hâlleri, dinin 
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kendisi ile eşleştirmeye çalışır ve kötülüklerin yaratılma sebeplerini izah 
ederken zorluklar yaşar. 


Üçüncü maddeyle ilgili olarak, Üstad Bediüzzaman Hazretleri, vaiz ve 
hatiplerin etkili olmamalarını belli şartlara bağlar. Nasihat edenlerde üç 
vasfın olması gerektiğini vurgular: 


1. İlim sahibi ve tahkik edici olmalı ki dini meseleleri ispat ve 
muhatapları ikna edebilsin ve her anlattığını sağlam kaynaklarla 
desteklesin. 

2. Dikkatli hikmet erbabı olmalı ki dengeleri bozmasın, ifrat ve 
tefritlerde gezinmeden her şeyi dengeli bir şekilde anlatsın. 

3. Güzel bir dille ikna edici olmalı ki hâlin ve zamanın gereklerine 
uygun söz soylesin.[2] 

İslami bilgilendirmede, hükümlerin nasıl elde edildiğinin, muteber 
kaynaklara ve usule dayandırılarak anlatılması çok önemlidir. Dini 
derinlemesine bilmeyen, dini hükümler arasındaki dengeden habersiz 
olan ve içinde yaşadığı çağın kültürüne vâkıf olmayan nâsihlerin tebliğ ve 
irşat vazifesini hakkıyla yerine getirmeleri söz konusu değildir. Nasihatler 
Kur'ân'ın ruhuna ve muhatabın seviyesine uygun, makul ve dengeli 
olmalıdır. 


Dördüncü maddeye gelince: Yapılması gereken, insanları dijitalliğin 
sığlığından ve geçiciliğinden çıkarıp tekrar kitap kokusu ile buluşturmaya 
çalışmaktır. Evet, bu zor bir meseledir, fakat bu konuda çok fazla fikir 
üretimine ihtiyaç vardır. Hâlâ ne kendi içimizde ne de toplum boyutunda 
bu probleme çözümler üretebildiğimizi söyleyebiliriz. 


Bize düşen, tevhit delillerini insanlara en uygun zamanda ulaştırma 
fırsatlarını değerlendirme olmalıdır. Klasik, uzun anlatımlar yerine veciz 
ve tesirli ifadeler kullanarak sohbet etme, detayları kaynaklara havale 
etme prensibi üzerinde durulabilir. Muhatabın kafasındaki ana soruya 
odaklanma ve o problemin tatmin edici bir şekilde izale edilmesine 
çalışılabilir. Problemleri çözerken muhatapları iyi tanıma, en önemli 
meselelerden biridir. Bir arkadaşımıza bir kitap okutmak istiyorsak, önce 
o arkadaşımızı iyi okumamız gerekmektedir. 


Farkına varılmayan deizmin, yani inancın hayattaki etkisinin 
zayıflamasına sebep olan determinist yaklaşımın tedavisi ise iman 
hakikatlerinin, bilhassa kader anlayışının kalblere yerleştirilmesiyle 
mümkün olabilir. 


Deizmi karşımıza “belirsiz bir inanç karşıtlığı” şeklinde, âdeta bir heyula 
olarak koyup ideoloji olarak kabul etmeden, parçalara bölerek iyi 
tanımlamamız gerekir. İdeoloji olarak tanımlanan her şey taraftar ister. 
Aslında deizm tepkisel bir kaçışın adıdır. “Hastalık yoktur; hasta vardır.” 
kuralınca, muhatabı iyi tanıyıp şahsa özel çözümler üretilebilmek en 
önemli marifet olsa gerek. 


Dipnotlar 
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[1] M. Fethullah Gülen, “Ornek Bir Mürsid: Suayb Aleyhisseläm”, 
29/12/2019, www.herkul.org/kirik-testi/ornek-bir-mursid-suayb- 
aleyhisselam/ 


[2] Bediüzzaman Said Nursi, Eski Said Dönemi Eserleri, Istanbul: Yeni 
Asya, 2017, s. 61-62. 
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AKLIND 
ANNE KARNINDA 


“Bir Kitabullah-1 âzâmdır serâser kâinat, 
Hangi harfi yoklasan mânâsı hep Allah çıkar.” 
Recaizade Mahmud Ekrem 


Üstad Bediüzzaman Hazretleri, “Allah'tan başka hak bir ilâhın 
bulunmadığını kalben tasdik ve lisanen ikrar ettiğine, bütün gören ve 
görünen eşyayı” şahit göstererek başladığı Katre Risalesinin Birinci 
Babında, nazarları aynı hakikatin şahitlerinden biri olan kâinata çeker ve 
her şeyi mana-i harfiyle, yani kendi başlarına değil işaret ettikleri 
mânâları nazara alarak okuyup okutur. Elli beş lisan üzerinden yaptırdığı 
bu tevhit okumasıyla inşa edilecek marifet peteğinin, “ballar balı” olan 
muhabbetullahı netice vermesi için gerekli olan usulün de deliller 
getirmek olduğuna, daha baştan Yaradan'ın varlığını ve birliğini kabulünü 
duyurmasıyla işaret etmektedir. Kendisini her bir lisan ile insan, yeryüzü 
ve kâinat simalarında okutturmakta olan “Allahu lâ ilâhe illâ Hü” 
hakikatine açılmak için insanın kapsayıcı bir nazara sahip olması 
gerekmektedir. Böylece yakalanan tevhit vicdanda duyulacak ve her bir 
simada hep Hü'ya ait izler görülecektir. “Hak'tan ayân (açık) bir nesne 
yok/Gözsüzlere pinhân (gizli) imiş.” ufkuna erişildiğinde ise “Daha yok 
mu?” heyecanıyla kâinat bahçesinin rengarenk çiçeklerinde dolaşılacak, 
marifet petekleri örgülenecek ve onlardan süzülen ballar balında tadılan 
iman lezzetini müştak ruhlara duyurma adına durmadan koşturulacaktır. 
Kuşatıcı bir nazar elde etmeden mevcudat bahçelerine açılan biri için 
böyle bir neticeye ulaşmak çok zordur. Sözgelimi çiçeklerin kesretini 
tefekkür ederken nazar dağınıklığına düşülecek, bir şekilde toplanan 
mänälar kalbde bir tasdik edici bulamadığından marifete 
dönüşmeyecektir. Bundandır ki nazar önce kâinatın minik bir modeli olan 
insana çevrilmeli, bu indekste yapılacak okumadan sonra teleskopik bir 
bakış elde edilerek kâinat kitabı okunmalıdır. “Çünkü âfâkın doğru 
okunması, enfüsün doğru okunmasına bağlıdır.” 

Ballar Balına Niyetlenmek 

Daha önce hücre sarayında yaptığı bir temaşa sonucu, önünde diz 
çökerek efendiliğini ilan ettiği kalbe refik olma makamını elde eden akıl 
da Ustadının rehberliğiyle yapacağı tevhit okumalarında işte bu yolu 
izlemeye karar verir. O da Üstadı gibi yolculuğuna Allah'tan başka hak bir 
ilahın bulunmadığını kalbin diliyle ilan ederek başlayacaktır. Mülk ve 
melekut ahalisi buna şahitlik etmek için, bütün bir varlığı kuşatacak 
kadar genişleme potansiyeline sahip vicdanda toplanır. İki alemin de 
efendisi kalb, başta biricik dostu aklı ve bağrında birliğe ermiş ahalisini 
temsilen Allah'tan başka hak bir ilâhın bulunmadığını ilan eder. Bu arada 
vicdanda elest bezminin yankıları işitilir. Kalb akla yanaşır, toprağa 
bulanmış elbiselerini silker ve dostuna semalara açılabilsin diye nur ve 
zümrütten bir çift kanat hediye eder. Akıl, bir arının balı niyet ederek 
polen toplamak üzere kovanını terk etmesi misali, ballar balına 
niyetlenerek kalbden kanatlanır ve dostunun gözleriyle kâinatın minik bir 
modeli olan insanı mütalaaya başlar. 

Şevk ve Hayat Hediyesi 

Akıl gözünü merakla açıp bedenine nazarını çevirdikçe, en evvel gözüne 
ilişen umumi ve mükemmel bir nizam, kuşatıcı ve hassas bir mizan olur. 
Bu mükemmel düzen ve hassas dengenin hayret verici kuruluşunda 
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Näzım’ı görmeye niyetlenen akıl, yolculuguna Ahir isminin cilvelerinin 
Evvel tecellilerine dönüstügü noktadan baslar. Bu noktada bulundukları 
bedenlerde talim görerek birer cekirdek mahiyetine bürünen sperm ve 
yumurta hücreleri yeni bir varlık olabilmek icin kendileri kalmaktan 
vazgeçer, birbirlerinde fena bulurlar. Bu buluşma için sperm büyük bir 
şevkle zorlu mesafeleri aşar, yumurta zahiren hareketsizliğine rağmen 
farklı mekanizmalarla spermi kendisine doğru cezbeder. Spermde aşikâr 
bir faaliyet olarak tezahür eden şevk, yumurtada kendini aktif sabır 
olarak gösterir. İkisi de şeriat-ı fitriyelerine uymaktan, emr-i İlahinin 
imtisalinden öyle bir lezzet duyarlar ki büyük bir şevkle kendilerini 
çürütür ve hayat hediyesiyle şereflenen tek bir hücre haline gelirler. 
Böylece şevk, bir kez daha hayat atiyyesine matiyye olur, yani şevk 
bineği, hayat hediyesini almaya vesile olur. Ruh atiyyesine matiyye olacak 
insan bedeni ise “zigot” denilen bu tek hücreden inkişaf edecektir. 
Nizam 

Akıl, içinde sakladığı potansiyel itibariyle Bâtın ismine mazhar olan bu 
yeni hücrede o mükemmel nizamın kuruluşunun ilk adımlarına şahitlik 
eder. Zigot yaratıldıktan 12-24 saat sonra, ilahi bir emirle mitoz 
bölünmeler başlar ve her bölünmeyle bir hücreden iki eş hücre 
oluşturulur. Büyük bir hızla gerçekleşen bölünmeler ve zigotu çevreleyen 
örtünün sertleşmesi, yeni hücrelerin büyümesine fırsat vermez. Böylece 
döllenmenin 96. saatinde hücrelerin sayısı 32'ye ulaşsa da bu hücre 
yığınının boyutu zigotla aynıdır. Bu noktada hücreler bölünerek 
çoğalmaya devam ederken farklılaşmaya da başlar. 

Dış kısımdaki hücreler, embriyonun anne rahmine yapışmasında önemli 
bir rol üstlenirken, iç kısımdaki hücreler ise bu hücrelerin bir tarafına 
bitişik bir şekilde kümelenirler. Embriyonun yaratılmasında istihdam 
edilecek bu hücre kitlesine “embriyoblast” denir. Altıncı gün civarı, 
hücreleri çevreleyen sert örtü incelerek kaybolur ve ilk farklılaşması 
gerçekleştirilen embriyo, rahim duvarına yapışır. Toprağın bağrına 
gömülen tohumların neşv ü nema bulmaları gibi embriyo da ilerleyen 
günlerde rahim duvarına iyice gömülecek ve burada inkişaf ederek Zahir 
isminin bir parıltısına dönüşecektir. - 

Nizama doğru atılan bu ilk adımlarda her bir hücrenin hangi konumda, 
nasıl bir fonksiyona sahip olacağını belirleyen sevk-i İlahiyi seyreden akıl, 
aynı sevki embriyoblast hücrelerinin kendi kemâlât arşlarına doğru 
ilerleyişlerinde de temaşa edecektir. Zira “pluripotent kök hücre” olarak 
adlandırılan bu hücrelerin her birinde, gelişmiş bir insan bedenindeki 
bütün hücre türlerine dönüşebilme potansiyeli mevcuttur. 

Döllenmenin ikinci haftasında farklılaşarak iki tabakaya ayrılan 
embriyoblast hücrelerinden, üçüncü haftada üçüncü bir tabaka daha 
yaratılır. “Gastrulasyon” olarak adlandırılan bu safhada ortaya çıkan 
ektoderm, mezoderm ve endoderm tabakalarının zahirleri gibi bâtınları 
da birbirinden farklıdır. Bu tabakaların en üstünde yer alan ektoderm, 
ahirde deri, tırnak, saç, diş, beyin ve sinir sistemini oluşturacak 
hücrelerin evvelini teşkil eder. Onun altındaki mezoderm, kasların, 
cinsiyet organlarının, kemikler ve kıkırdağın, kalbin, kan damarları ve bağ 
dokusunun kökenini oluştururken, pankreas, karaciğer, bağırsak, mide ve 
akciğerler en iç tabaka olan endodermden neşet eder. 

Her organın zahiri, bâtınında işletilen muntazam mekanizmaya uygun 
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estetik bir elbise gibidir. Evvelde bir iken ahire dogru farklilasarak 
“sikeste âyineler gibi pare pare” (kırılmış bir aynanın parçaları gibi) 
mahiyetlere burunen bu hücreler, talim gorecekleri organlara gore farklı 
ilahi isimlerin aynası haline gelir ve “trilyonlarca ayna olarak, 
aralarindaki birlik, beraberlik, uyum, ähenk, yardımlasma ve dayanısma 
gibi hususiyetleri ve farklı ses, farklı nagme, farkli secälarıyla 
(karakterleriyle), hep aynı mänä ve mazmunu (kavramı) ifade ederler.” 
Sırat-ı Müstakim Arayısı ve Muntazam Cereyan 

Bas dondurucu bir nizamla ve fonksiyonlarına uygun bir formda insa 
edilen bu muntazam organların en uygun bir sekilde ve birlikte 
işleyebilmeleri ise hassas ölçülere bağlanmıştır. Hatta hayat sebepler 
dairesinde bu dengelerin korunmasıyla devam eder, bozulmasıyla da son 
bulur. Vücut ısısı, pH dengesi, kan basıncı gibi nice değişken, iç ve dış 
unsurlara rağmen belli bir değer aralığında sabit tutulur. Zira ifrat ve 
tefrite kayıldığında çeşitli hastalıklar belirmeye başlar. İnsan 
vücudundaki bu “sırat-ı müstakim” arayışına “homeostaz” (dengeleşim) 
denir. Bu noktada akıl, Üstadının başka bir tevhit lisanı olarak tanımladığı 
intizamı bedeninde okuyabilmek için daha çok dikkat eder. Gözüne ilişen, 
kendisi ve çevresi sürekli değişim içinde olan bedenindeki hassas 
dengelerin korunması için sürekli gerçekleştirilen bir düzenleme ve denk 
getirme söz konusudur. Dostunun gözleriyle sezer ki “Birisi, intizamla o 
nizamı değiştiriyor ve tartıyla o mizanı tazelendiriyor.” Görür ki adeta 
âhenkle işleyen bir saat gibidir işler. 

Ustadının “ıttırad lisanı” olarak ele aldığı bu hakikati akıl, dinamik bir 
sistem olan vücudunun periyodik yenilenişlerinde ve muntazam 
değişikliklerinde okur. Organların bütünlüğü ve mükemmel nizamı 
bozulmadan hücrelerin belirli zaman aralıklarında tamamen 
tazelenmeleri, hassas mizanların yeniden yeniye kurulmaları uğrunda 
“bütün organ, doku ve hücreler, kendilerine düşen vazifeyi hiç 
aksatmadan, apaçık bir gaye ve maslahat istikametinde ve vücudun 
yapısına, umumi düzenine, hatta herhangi bir yerindeki işleyişe en ufak 
bir zarar vermeyecek bir âhenk ve mükemmellik içinde sürdürürler.” Aciz 
ve şuursuz hücrelerin ve onlardan müteşekkil doku ve organların, büyük 
vazifeleri şuurluymuş gibi üstlenmeleri, bir nefer gibi bedenin umumi 
nizamını bilirmiş gibi hareket etmeleri ise, her işi hikmetle yapan, mutlak 
kudret ve ilim sahibi bir Zât'ın (celle celâluhu) vahdetine şehadet eder. 
Trilyonlarca hücreden yükselen “Allahu lâ ilâhe illâ Hü” şehadetinin gür 
sadası, akla bu hakikati dostunun kulaklarına ihtiyaç bırakmadan işittirir. 
Aşkın Balına Parmağını Banmak 

Yakaladığı tevhidi vicdanında da duymak isteyen akıl, Evvel-Âhir ve Zahir- 
Bâtın isimleri arasında mekik dokuyarak topladığı “nizam, mizan, intizam 
ve ıttırad lisanları”nın mânâlarıyla, yani çok hassas düzen ve ölçülere 
bağlı dinamik bir sistemi fark ederek kalbe döner. Kalb dostunu büyük bir 
neşeyle karşılayarak onu bağrına basar. Böylece aklın topladığı mânâlar 
kalbin bağrında petekleşmeye durur. Ihsan edilen bu marifet peteklerini, 
kutsi bir balla dolduran Sultanlar Sultanı Hazreti Vedüd’dur. Ballar balına 
parmağını banan kalb, “itminana ermişliğin hazlarıyla bir çocuk gibi pür- 
neşe, fakat tedbirli ve temkinli” bir edayla ahalisini vuslata çağırır. Ahali 
vicdanda toplanır, ballar balından şerbetler yapılır. Vuslat şerbetiyle 
ıslanınca dudaklar, yalnız O'ndan bahsedilmeye başlanır. Böylece aklın 
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yakaladigi tevhit, kalbde ask olarak duyulur. Bazen bu serbetleri kalbin 
beyan sakileri, baska kalblere de sunar. Bir kereligine de olsa ballar 
balını tadan kalbler hep aynı nagmelerle cosar: 

“Bak su gedanin häline 

Bend olmus zulfun teline 

Parmağı askin balına 

Bandıkça bandım, bir su ver!” 

Gedai 


Dipnotlar 
Ölüm Esigi Tecrübeleri 
» Yazar: Ali Kılıç 


e Sayı: 58 
° Ocak 1, 2022 


21 


| 


Erkek kardeşine şizofreni teşhisi konulduktan sonra nörolog olmaya karar 
veren Jill Bolte Taylor, bu alanda eğitim görür ve Harvard Üniversitesi Tıp 
Fakültesine bağlı Psikiyatri ve Sinir Bilimi bölümlerinde akademik 
çalışmalarına devam eder. Normal fertlerin beyinleriyle şizofreni ve 
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bipolar bozukluk teshisi konmus kisilerin beyinleri arasinda ne tur 
biyolojik farklılıklar oldugunu arastırır. 


10 Aralık 1996 tarihinde, sabahleyin uyandıgında, beyninde ciddi bir 
rahatsızlık oldugunu fark eder. Dört saat boyunca beyin fonksiyonlarının 
körelmesini izler. Daha sonra yasadıklarını anlattıgı bir TED 
konusmasında, “Beyin kanaması yasadıgım o sabah yürüyemiyor, 
konusamıyor, okuyamıyor, yazamıyor, hayatıma dair hicbir sey 
hatırlayamıyordum. Adeta bir bebek gibi olmustum.” der. 


Taylor o sabah evinde yaşadıklarını şöyle anlatır: “Birden dengemi 
yitirdim ve duvara dayanmam gerekti. Bedenimin sınırlarını artık fark 
edemiyordum. Kolumun atomları, duvarın atomlarıyla iç içe geçmişti. 
Fark ettiğim sadece bir tür enerjiydi. Kendime sordum, ‘Neyim var 
benim? Neler oluyor böyle?” O anda zihnimdeki konuşma birden 
susuverdi. Sanki biri uzaktan kumandayı eline almış ve ‘sessiz’ tuşuna 
basmış gibiydi. Mutlak sessizlik... İlk önce, böylesine sessiz bir zihinle baş 
başa kalmaktan dehşete düştüm, ama hemen sonra çevremi kuşatan 
enerjinin muhteşemliğiyle büyülendim. Bedenimin sınırlarını artık 
tanımlayamadığımdan, kendimi genişleyip devleşmiş gibi hissediyordum. 
Bütün o enerjiyle bir ve bütün olduğumu hissediyordum ve bu harika bir 
histi... Orayı ‘Düşler Ulkesi' diye isimlendiriyorum. Orası çok guzel bir 
yerdi. Dünyadaki bütün ilişkilerinizi ve bunların getirdiği bütün stresi 
düşünün... Hepsi gitmiş! Derin bir huzur duyuyordum. Mutluluktan 
uçuyordum.” 


Bu arada tekrar kendine gelerek yardım çağırması gerektiğini fark eden 
Taylor, 45 dakika süren bir gayretten sonra telefon etmeyi başarır. 
Konuşma kabiliyetini kaybetmesine rağmen çıkardığı sesler sebebiyle 
yardıma muhtaç olduğu anlaşılır. Ambulansla hastaneye götürülürken 
yaşadığı tecrübeleri ise şöyle paylaşır: “Ana rahmindeki minicik bir cenin 
gibi oldum. İçinde kalan son havayı da salan bir balon gibi, enerjimin 
boşaldığını ve ruhumun teslim olduğunu hissettim. O anda anladım ki 
artık hayatımın koreografı ben değildim. Doktorlar bedenimi 
kurtaramazsa, bu benim için diğer tarafa geçiş anıydı... O öğleden sonra 
kendime geldiğimde, hâlâ hayatta olduğumu keşfetmek beni şoke etti. 
Oysa ruhumun teslim olduğunu hissettiğimde, dünyaya veda etmiştim. 
Şimdi zihnim, birbirinden çok farklı iki gerçeklik durumu arasında asılı 
kalmıştı. Duyu sistemim aracılığıyla gelen uyarıları, saf acı olarak 
hissediyordum. Işık, beynimi dehşetli alevler gibi yakıyordu ve sesler 
öylesine karmaşık ve o kadar yüksekti ki gürültünün içinden tek bir sesi 
bile ayırt edemiyor ve sadece kaçmak istiyordum. Bedenimin mekânda 
kapladığı yeri tanımlayamadığımdan, kendimi devleşmiş, genişleyip 
yayılmış hissediyordum. Tıpkı şişesinden çıkmış ruhani bir varlık gibi... 
Ruhum sakin bir mutluluk denizinde yüzen büyük bir balina gibi özgürce 
süzülüyordu. Şöyle düşündüğümü hatırlıyorum: “Bu devleşmiş hâlimi, şu 
minicik bedenimin içine tekrar sığdırmam asla mümkün olmayacak!” 
Sonra fark ettim: ‘Hala hayattayim!’ Bu yaşadıklarımın aslında muhteşem 
bir armağan ve hayatlarımızı nasıl yaşadığımıza dair çarpıcı bir iç görü 
olabileceğini anladım.” 
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Kanamadan birkac hafta sonra, cerrahlar mudahale edip Taylor’un 
beynindeki konusma merkezine baski yapan, golf topu büyüklügünde bir 
pıhtıyı çıkarırlar. Tam olarak iyileşmesi sekiz yıl sürer.[1] 


Taylor'un yaşadığı bu sıra dışı deneyimler, “ölüm eşiği tecrübeleri” olarak 
adlandırılmaktadır. Ölüm eşiği tecrübeleri, ciddi bir rahatsızlık veya kaza 
sebebiyle kan dolaşımı ve solunumun durmasıyla, klinik olarak ölü kabul 
edilen kişilerin, bedenden bağımsız bir şuur seviyesinde, farklı bir zaman 
ve mekân algısıyla yaşadığı şeylerdir. 


1971 kışında, Asya gribi yüzünden çok ciddi rahatsızlanan 18 yaşındaki 
bir delikanlı, ölüm eşiği tecrübesini şu şekilde anlatır: “Birkaç gün 
yatakta kaldıktan sonra, şuurumu kaybettim ve uzun bir tünelden aşağı 
çekildim. Çok parlak olan, ama göz kamaştırmayan, beyaz bir ışık (nur) 
gördüm. Bu tecrübe kesinlikle ulvi bir hâldi ve içimde tarif edilemez 
duygular uyandırdı. Daha önce hiç yaşamadığım bir huzur ve sevinç 
hissettim. Tünelden çıktığımda kendimi, etrafına nur yayan, çok güçlü bir 
ruhani varlığın huzurunda buldum. Görkemli dağları, geniş vadileri ve 
ormanları olan güzel bir manzaranın parçasıydım. O varlık bana dünyada 
bulunma maksadım hakkında bilgiler verdi ve gelecekteki bazı olaylardan 
bahsetti. Bunların birçoğu daha sonra gerçekleşti. Ben istemesem de 
bana, hayatımın maksadını yerine getirmek için bedenime geri dönmem 
gerektiğini söyledi. Çok kısa bir süre sonra, yavaş yavaş bedenime geri 
döndüm ve bu dünyadaki şuurumu yeniden kazandım. Bu tecrübe, 
dünyada yaşadığım herhangi bir tecrübeden çok daha gerçek, canlı ve 
yoğundu. Üç boyutludan ziyade, dört boyutlu bir tecrubeydi.”[2] 


Ölüm eşiği tecrübeleri konusunda yapılan araştırmalarda tespit edilen 
ortak hâller ve gerçekler şunlardır: 


1. Kelimelerle ifade etmenin zorluğu veya tarif edilemezlik. 

2. Ölüyor olduğunu fark etme. 

3. Karanlık bir ortamda, bir tünelde, mağarada veya vadide hareket 

etme. 

4. Sevinç, muhabbet ve huzur duygusu. (Bazen de korku, dehşet ve 
azap hissi). 

. Daha önce ölen, sevilen insanlarla karşılaşma. 

. Şuurlu, ruhani ve nurani varlıklar görme ve bu varlıklarla bazen 
kelimeler olmadan, düşünce yoluyla iletişim kurma. (Bazen de 
dehşet verici varlık ve manzaralara şahit olma). 

7. Bedenden ayrılma algısı veya beden dışı tecrübe. 

8. Dünya hayatının muhasebesi, panoramik bir görüntüsü veya 

yaşanılan belirli hadiselere yeniden şahit olma. 

9. Zaman ve mekân algısında değişme. 


O) UI 


10. Hususî bir ilme mazhar olma. 

11. Bazıları rahatsız edici olan sesler duyma (gurultu, ugultu ve 
zil sesi gibi). 

12. Geri dönüşün mümkün olmadığı bir sınırı fark etme ve buraya 


ulaşmadan, şuurlu bir şekilde geri donme.[3] 
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Ölüm esigi tecrübeleri, genellikle ölümü kabullenmeyi kolaylastirmakta, 
buna baglı olarak kisilerin ölüm korkusunda azalmaya sebep olmaktadır. 
Bu tecrübeleri edinenler; daha hayırsever, müsfik ve hosgörülü bir häle 

gelmektedirler.[4] 


1988 yılında Moody ve Perry tarafından nesredilen Ötedeki Nur isimli 
kitapta, bir hastanın ABD'de geçirdiği bir ameliyat esnasında yaşadığı 
tecrübeler şöyle aktarılır: 


“Ameliyat başlamadan önce cerrah ve anestezi uzmanına, yıllardır 
muzdarip olduğum alerjilerim hakkında bilgi verdim. Ameliyat esnasında 
bir ilaca karşı ağır bir alerjik reaksiyon gösterdim ve kalbim durdu. 
Kalbim durur durmaz kendimi tavandan ameliyat odasını seyrediyor hâlde 
buldum. Doktorlar ve hemşireler telaş içinde beni hayata döndürmeye 
çalışıyordu. Aşağıda bir panik havası olmasına rağmen ben çok derin bir 
huzur içindeydim. Hiçbir ağrı hissetmiyordum. Sonra oradan ayrılıp 
hemşirelerin bulunduğu bir odaya geçtim. Bir süre onları seyrettikten 
sonra bir tünel açıldı ve beni içine doğru çekti. Tünelin sonunda kendimi 
çok güzel, sırlı ve parlak bir nurla dolu bir mekânda buldum. Orada daha 
önce vefat etmiş, sevgili akrabalarım vardı. Sevinç içinde birbirimize 
sarıldık. Sonra insana kendini unutturacak derecede derin bir muhabbet 
ve şefkat sahibi, gizemli bir varlığın huzuruna geldim. Bana “Geri dönmek 
istiyor musunuz?” diye sordu. Karar vermek çok zordu. Orada kendimi 
tam olarak “eve dönmüş” hissediyordum, ancak sonunda bedenime geri 
döndüm.”[5] 


Ölüm esigi tecrübelerini yasayanların bazı ortak tespitleri su sekildedir: 
“Her sey normalden cok daha renkli ve parlak görünüyordu.” 
“Renkler, şimdiye kadar gördüğüm renklerin ötesinde bir keyfiyetteydi.” 


“Görme kabiliyetim büyük ölçüde arttı. Nesneleri istediğim kadar 
yakından veya uzaktan görebildim ve bunda hiç zorlanmadım. Bir fotoğraf 
makinesiyle otomatik odaklama yapmak gibiydi.” 


“360 derecelik bir görüşüm vardı; yukarıyı, aşağıyı, sağımı, solumu, 
önümü ve arkamı görebiliyordum, aynı anda her yeri görebiliyordum!”[6] 


“Dünyaya ait zaman ve mekân tamamen kaybolmuştu. Diğer taraftaki 
zaman ve mekân ise canlı, çok belirgin ve çok daha gerçekti. O nurun 
içindeyken geçmişi, su anı ve geleceği bir arada tecrübe ettim.”[7] 


“Aslında ölümün arkasına saklanan güzelliklerin farkında olan bir 
kimsenin ölümü kerih görmesi mümkün değildir. Ne var ki varlığı yanlış 
yorumlayan, her şeyi bu dünyadan ibaret gören, fiziki âlemin ötesini 
müşahede edemeyen, dünyayı maksud-u bizzat (asıl maksat) zannederek 
kendini bütünüyle onun kucağına atan bir insana ondan ayrılma da çok 
zor gelecektir. Bundan ötürü ölümü kerih görecektir. Çünkü o, ölümle 
ulaşılabilecek güzelliklerin farkında olmadığı gibi, onun, dünyada görüp 
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tattıgı güzelliklerin asil kaynagına ulasma gibi bir azim ve niyeti de 
yoktur.”[8] 


Ölümü kerih görmemenin, “ölmek istemek” anlamına gelmedigini de 
hatırlatmakta fayda vardır. Zira Fahr-i Käinat Efendimiz (sallallähu aleyhi 
ve sellem), “Hiçbiriniz ölmeyi temenni etmesin! Zira ölmeyi temenni eden 
kişi muhsin ise, (yaşayarak) belki hayır ve ihsanlarını daha da artırır. 
Şayet günahkâr biriyse, tövbe edip rıza dairesine girme ihtimali 
vardır.”[9] buyurmaktadır. 


Hayat gibi ölüm de yaratılır. Sonsuz bir ilim ve hikmetle takdir buyurulan 
ecelimiz geldiğinde, Rabbimiz bizi hayat vazifesinden terhis eder, 
ruhumuzu âhirete nispeten zindan gibi olan fâni dünyadaki külfetlerden 
azat edip zaman ve mekânın farklı olduğu berzah âlemine, nur diyarına 
alır. Daha sonra yeniden dirilişte, ruhumuza yeni bir beden ihsan ederek 
bâki bir hayata mazhar eder. Tahkiki imanın kök saldığı ruhlar için ölüm, 
tesadüflere bağlı bir ayrılık ve yok oluş değil, Rahman'ın huzuruna çıkma 
şerefine erme vesilesidir.[10] 
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İnsanın İç Dünyasında Gezintiler: Latifeler 
e Yazar: Selman Zeccac 


e Sayı: 53 
o Ağustos 1, 2021 


19. asrın İngiliz ressamlarından William Holman Hunt, Israrcı Komşu adlı 
tablosunda, Tanrı'yı arayan bir insanın, dışarıdan değil içeriden açılacak 
olan, tokmaksız bir kapıyı ısrarla çalmasını resmeder. Bu tablo, Batı 
medeniyetinin metafiziğe veda ettiği 19. yüzyılda, insanın iç dünyası 
adına geldiği dikkat çekici noktaya işaret eder. İnsanın iç dünyası 
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(latifeleri) ile ilgili bu tespitlerden geriye dogru bir seyahat yapip Bati’nin 
bu noktayı terk ederek düstügü manevi buhrani ve günümüzü anlamaya 
calısalım. 


19. Sozluk anlamı “ince, yumusak sey” demek olan “latife” 
kelimesi, terminolojide insanın manevi mekanizmaları icin kullanılır. 
Insanın iç dünyasında pek çok latife vardır. Bunlardan en önemlileri 
ruh, kalb ve akıldır. Kalb bütün latifelerin komutanı gibidir.İnsanın 
iç dünyasının müstakil olmasa da bir bilim konusu olarak ele alınış 
hikâyesi Aristo'ya kadar gider. İnsanda “yakın körlüğü” olduğu 
söylenir. Bilebildiğimiz kadarıyla, ilk bilim konusu astronomidir. 
Insan önce uzağı, sonra kendi iç dünyasını merak edip araştırmıştır. 
Modern Batı'da Psikoloji, ancak 19. yüzyılda müstakil bir bilim 
hâline gelmiştir.Kur'ân-ı Kerim'de ve hadis-i şeriflerde insan 
psikolojisine dair bilgiler olduğundan Yunan mirasıyla tanışan 
Müslümanlar, Eflatun ve Aristo'nun eserleri üzerinden ilk defa bir 
alt bilim olarak ilmü'n-nefs (psikoloji) ile tanıştıklarında, bu ilme çok 
şey katmışlardır. Aristo biyolojik bir ruh anlayışına sahipti. O, 
bedenle birlikte ruhun da öleceğine kail olduğundan hem İslam hem 
de Hristiyan teologlarca eleştirilmiştir. Genelde İslam felsefecileri 
Aristo’dan daha çok Eflatun çizgisinde bir ruh anlayışına yakın 
durmuşlardır. Zira Eflatun ruhun ilahi bir cevher olarak bedenden 
önce yaratıldığını ve ebedi olduğunu söyler. Aristo ise ruhun 
bedenle birlikte ortaya çıktığını söylerken ölüm sonrası hakkında 
net konuşmaz. Kindi bu konuda Eflatun’u esas alarak bu sahada ilk 
eseri yazsa da ruh meselesini müstakil bir ilmi disiplin halinde 
işleyen Ibn-i Sina olmuştur. Farabi de Aristo'nun arkasından 
giderek psikolojiyi tabiat bilimleri arasında saymaktadır.Eflatun ile 
Aristo arasındaki materyalist ve ilahi ruh ihtilafı, Farabi ile İbn-i 
Sina arasında da devam etmiş, İbn-i Sina, Aristo'nun “ruh”unun 
cidarını zorlayarak metafiziğe kapı aralasa da asıl ruhu 
cismaniyetten kurtaran İmam Gazzali olmuştur. Aristo'da da olan, 
İbn-i Sina'da ise kemâle eren cemadi, nebati, hayvani, insani dörtlü 
nefis mertebesi yaklaşımı, Ustad Bediüzzaman'da bir ilave ile 
nebati, hayvani, insani ve imani mertebeler şekline dönüşür. İmam 
Gazzali hazretleri ruh, kalp ve nefis terimlerinin cismani mânâlarını 
verdikten sonra bunların, insanın bilen ve idrak eden gücü olmak 
bakımından gayr-i cismani nitelik taşıdığını vurgular. Dolayısıyla 
akıl, yani nâtık nefis, bir ruhani cevher olarak kavranmış olur. Böyle 
bir nefis ve akıl kavramı, İslam kelam geleneğinde ruhun latif bir 
cisimden ibaret olduğu şeklindeki yaygın anlayıştan kopma anlamı 
taşımaktadır. Gazzali latife sıfatına “Rabbaniye” sıfat-ı kâşifesini 
ilave ederek ona “latife-i Rabbaniye” der ve böylece onu metafizikle 
buluşturur. 

Tasavvuf literatüründe âlem, “halk” ve “emir” diye iki âleme ayrılır. 
Halk âlemi, yaratılan maddi, cismani âlemdir; emir âlemi ise 
cisimsiz, latif âlemdir. Halk âlemindeki maddilik incelerek 
maddesizliğe dönüşür. Halk âleminin en altında maddi evren vardır. 
En az yüz milyar yıldızın bulunduğu Samanyolu galaksisi gibi en az 
yüz milyar galaksinin yer aldığı maddi kâinat, yedi kat semanın en 
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altindadir. Yedinci semadan sonra Kursi, ardindan da Ars gelir. 
Arş'ta emir âlemi başlar. İşte burada karşımıza insanın hakikatini ve 
manevi mahiyetini oluşturan kalb, ruh, sır, hafi ve ahfâ denilen 
latifeler çıkar. Kutsi hadis olarak nakledilen bazı rivayetlerdeki, 
“Ben kâinata değil, mümin kulumun kalbine sığdım.” ifadesindeki 
kalb, işte bu manevi kalbdir. 


Bugün gelinen noktada, modern psikoloji, Batı biliminde hâkim 
paradigma olan pozitivizmin tesiriyle, meraklı ve istekli olsa da 
latifeler konusu ile ilgilenmiyor. Kant, Avrupa'da yaşanan din-bilim 
kavgasında orta yolu bulmak isterken (sadece İspanya'da Kilisenin 
yaktığı insan sayısı 32 bindir) metafiziğin akılla anlaşılamazlığına 
yaptığı aşırı vurgu, Batı'da modern bilimleri dini bilgiden 
uzaklaştırdığı gibi, felsefedeki birinci konu olan psikoloji ve 
metafiziğin de sonunu getirdi. Artık Batı'da meydan pozitivistlerindi 
ve yeni din de pozitivizm idi. 


Bilimlerin sadece maddi duyu organlarıyla elde edilen verilerine 
hapsedildiği ve dolayısıyla sınırlandırıldığı bu dönemde, psikoloji de 
kendisine pozitivist çağa uygun bir yöntem ve dil seçmek zorunda 
kaldı. Modern psikoloji felsefeden ve metafizikten koptu. Hâlbuki 
felsefenin bir dalı olarak psikoloji, Batı'da insan metafiziği, yani ruh 
ve diğer latifeler konusunda çok iyi bir noktaya gelmişti. Babanzâde 
Ahmed Naim'in Fransız felsefeci Georges Fonsegrive'den 

yaptığı Mebâdi-i Felsefe'den İlmü'n-Nefs adlı tercümede, bu gelinen 
noktayı net bir şekilde görebiliriz. O dönem Batı'da bilim 
dünyasında hâkim paradigma pozitivizm olduğundan ve psikoloji 
ilmi de bu paradigmadan nasibini aldığından o metot olarak daha 
çok insan davranışlarına yönelmek zorunda kaldı. Psikologlar vahye 
sırtlarını dönerek içe doğru yolculuğa çıkmadılar. Bu dönemde 
psikoloji daha çok insanı iç ve dış unsurlarla harekete geçiren 
“güdüler”le ilgilendi. İnsanı harekete geçiren unsurlar da genelde 
“biyolojik ve sosyal faktörler” olarak görüldü. Rüyalar da genelde 
metafizikten koparılarak biyolojik/nefsi unsurlara bağlandı. Nefsin 
değişik mertebelerine, ruhun fakültelerine, vicdanın rükünlerine, 
latifelere, şeytanın vesveseleri ile ilgili bilgilere duyarsız kalındı. 
Hâsılı bugün ruh, kalb gibi insan latifeleri dediğimiz manevi 
mekanizmalarımız hakkında psikolojiden bir bahis bulmak zordur. 
Psikiyatri de insan ruhu hakkında sabit bir hakikate 
dayanamadığından, her dönem farklı yöntemlerle insan psikolojisine 
yönelmiştir. 


Modern psikiyatri tarihine baktığımızda, tedavi yöntemlerinin farklı 
dönemlerde değiştiğini görürüz. Bir dönem Freudçu yaklaşım, 
başka bir dönem ise topluluk psikiyatrisi revaçtadır. Şimdi hızla 
dünyada biyolojik psikiyatriye yöneliş gözlemlenmektedir. Bazı 
materyalist psikiyatristlerin, “Aşkın ilacını bulacağız, komünizmin 
ilacını üreteceğiz, Tanrı genini bulduk.” gibi söylemlerinde uç 
örneklerini gördüğümüz bu anlayış, insanın metafizik yönünü 
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tamamen inkâr edip onu genlerinin mahkümu, zavallı bir canlı 
hâline getirmek istemektedir. 


Bir Bilim Olarak Psikiyatri kitabında da ifade edildiği gibi, psikiyatri 
tarihi, âdeta ruh ile beyin arasındaki kavganın tarihidir. Batıda son 
yarım asırdır, vurguyu ruha yapan ve beyni ve beynin süreçlerini 
görmezden gelen “beyinsiz” psikiyatri ile, insan duygu ve 
davranışlarını tamamen beynin işlevleriyle açıklamaya çalışan, 
sosyal ve ferdi bağlamları göz ardı eden “ruhsuz” psikiyatri kavgası 
görülmüştür. 


Bu dönemlere kısaca bakarsak: 


1) 1950'li yıllar, beyinsiz psikiyatrinin şımarık çocukları 
psikanalistlerin tesirindedir. 


2) Ardından topluluk psikiyatrisinin hükümranlık yılları gelir ve 
sosyal ilişkiler ve bağlar eksikliği üzerinde durulur. Bu dönemde 
psikiyatri giderek tıptan uzaklaşır. 


3) Çok geçmeden (muhtemelen ilaç şirketlerinin tesiriyle) biyolojik 
psikiyatrinin kapıları ardına kadar açılır. 


Bu yaklaşımın hararetli savunucuları, her davranışın, her duygunun, 
hatta her kişilik yapısının biyolojik bir kökeni olduğunu iddia eder 
ve insanın en ulvi duygularını bile genlerindeki bilgiyle izah etmeye 
çalışırlar. Batı'da bayraklaştırılan insan özgürlüğünü de 
buharlaştıran bu anlayışa göre, biyoloji bizim kaderimizdir, insan da 
onun iradesiz mahkümudur. 


İnsan psikolojisi üzerine yapılan çalışmalardan ve üretilen 
teorilerden elbette istifade edilebilir. Ancak insan psikolojisine bir 
bütün halinde bakabilmek için, modern dönem psikoloji/psikiyatri 
ilminden istifade ile birlikte İslam felsefecileri ve tasavvuf 
âlimlerinin Kur'ân ve Sünnet kaynaklı bilgi ve tecrübelerinden de 
istifade edilmelidir. 


Psikoloji alanında yapılan çalışmaları, Stanford Üniversitesinden 
psikolog Kelly McGonigal'ın yaptığı gibi, onları mutlak doğrular 
olarak görmeden, dengeli bir yaklaşımla değerlendirmek daha 
makuldür. McGonigal, “Benim bir itirafım var.” diyerek başlar TED 
konuşmasına ve 10 yıldır “Stres kötüdür.” diyerek hastalarını 
aldattığını itiraf eder. Yaptığı araştırmalarda, aslında stresin sadece 
zararlı olduğuna inanıldığı durumlarda insana zarar verdiğini tespit 
eder. 


Bugün insan psikolojisi ile ilgili kapsamlı bir bakış zaviyesinden 
mahrum olduğumuz için bu alan ciddi sorunlarla karşı karşıyadır. 
Bu problemleri çözebilmek için modern bilimlerin insan biyolojisi ve 
psikolojisi ile ilgili verileri ile birlikte İslâmi literatürde köşe taşı 
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mesabesinde olan İmam Gazzâli, İmam Rabbani ve Bediüzzaman 
gibi muteber ve mümtaz şahsiyetlerin kıymetli eserlerini 
özümsemiş, damıtmış ve kullanıma hazır hale getirmiş muhterem 
Fethullah Gülen Hocaefendi gibi, bu sahada yetkin İslam âlimlerinin 
eserlerine de müracaat etmeliyiz. 


Allah, insanı beden ve ruhu ile birlikte hem ahsen-i takvime mazhar 
hem de halife olarak yaratmıştır. Bugün, Kur'ân'da ve onun en 
yetkili açıklayıcısı Sünnet'te insan metafiziği ile ilgili verilen 
bilgilerin yorumlanması, tecrübe edilmesi ve sistemleştirilmesi 
gerçekleştirilebilirse, insanlık kendi iç dünyası hakkında tarihte hiç 
olmadığı kadar iyi bir bilgilenme noktasına gelebilir. Vahiyden 
kopuk insan okumaları eksikliğe mahkümdur. İnsanın huzuru ve 
kemâli, kendisini tanımasına bağlıdır. Kendini bilen Rabbini daha iyi 
bileceği gibi, bu sayede insan, yitirilmiş cennetini ve huzurunu da 
bulacaktır. İnsanın bu metafizik açlığı gerçek kaynağından 
karşılanacağı ana kadar başka sistemlerle avutulan insanlık 
aldanmaya, aldatılmaya ve oyalanmaya devam edecektir. 
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~~“ |nat Anlaksiziigina 


Dahi ile deli, uyün-u sähire (uyanık gozler) ile tecessüs, iktisat ile cimrilik, 
tenafus ile haset, savurganlik ile comertlik, tenkit ile gıybet ve isyan 
ahlakı ile inat ahlaksızlıgı arasındaki sinirlar cok ince ve seffaftir. Insanin 
bu kavramlarin birisinden digerine gecmesi hizli ve hissetmeden olabilir. 
İçtimai kavramlar fiziki kavramlar gibi değildir. Fiziki kavramların 
arasında derin çukurlar, büyük setler olabilir. Bazı içtimai kavramlar 
arasındaki sınırlar çok şeffaftır; birinden birine geçiş her zaman daha 
kolaydır. İsyan ahlakı ile inat ahlaksızlığı da birbiri içine girebilen 
kavramlardandır. Bir anda kendimizi isyan ahlakı içinde meseleleri 
değerlendiriyor zannederiz de inat ahlaksızlığının tam ortasına taht 
kurmuşuzdur, haberimiz olmaz. 


İsyan, bir sisteme veya bir emre itaat etmeme ve başkaldırma mânâlarına 
gelir. Ahlak ise, insanın zamanla tabiatının bir parçası haline getirdiği iyi 
veya kötü huyların tamamıdır. 


Başkaldırma ve isyan fikri, ilk defa Varoluşçular tarafından, hiçbir ahlaki 
değeri kabul etmeyip kural tanımama ve otoriteleri reddetme şeklinde 
başlamış olup dünya literatürüne, Sartre, Camus ve Marcuse ile girmiştir. 
Varoluscularin bu başkaldırısı; örfi, dini ve ailevi anlayışların tümüne 
karşı bir başkaldırıdır. 


Nihilistlere göre ise isyan, müesses nizama karşı ayaklanma ve otorite 
altına girmeden bohemce yaşama felsefesidir. 


Müslüman âlimler ise isyan ahlakı kavramını, “iradenin davası” olarak 
tarif etmiş ve bu başkaldırıyı da iradenin hakkını verip her türlü nefsi 
temayüle ve günaha bir tepki olarak kabul etmişlerdir. 


Nurettin Topçu'nun (1909-1975) Sorbonne Üniversitesinde, Fransızca 
hazırladığı doktora tezinin başlığı “Conformisme et R&volte”dir (Mevcut 
Düzene İtaat ve İsyan). Bu tez, 1995 yılında Türkçeye tercüme 

edilerek Isyan Ahlakı ismiyle kitap olarak neşredilmiştir. Topçu'nun 
geliştirdiği isyan ahlakı fikri, Maurice Blondel (1861-1949), Immanuel 
Kant (1724-1804) ve Henry Bergson (1859-1941) gibi felsefecilerin akılcı 
ahlak[1] anlayışına alternatif bir tezdir. Kendi düşüncesini, “Biz hem 
uysallığa hem de anarşizme karşıyız. Her türlü sosyolojizme, yani toplum 
gerçeğinin her şey olduğu anlayışına karşı olduğumuz kadar, bencil ve 
katı ferdiyetçiliğin de karşısındayız. Sadece bütün iradeleri aynı şekilde 
belirleyen bir Irade karşısındaki uysallığı kabul ediyoruz.”[2] şeklinde 
tarif etmiştir. Bu mânâda isyan ahlakı, ferdin inanç, düşünce, his, kanaat 
ve karakteriyle kendini ifade etmesi, taklit ve tekdüzeliğe itirazı, 
meseleleri değerler filtresinden geçirip kendi idrak ufku açısından tekrar 
değerlendirip kendine mal etmesidir. 


Topçu'ya göre, “İsyan ahlakını anarşizmden ayıran şey, ebedi olan 
Allah'ın nizamına bağlı olması ile beraber Allah'a itaat ve teslimiyetle 
neticelenmesidir... Bir hareket, ancak kendi içerisinde baş kaldırdığı 
nizama karşılık yeni ve zorunlu olarak daha üstün bir nizamın iradesini 
taşıyorsa isyan adını alabilir. İçe ve dışa doğru mücahede ve 
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mücadelelerle gelisen ve mutlak itaate dogru seyreden isyan, aynı 
zamanda insanı hür kılan, kisilik kazandırıcı bir hareket, ahlaki bir 
eylemdir.”[3] 


Fethullah Gülen Hocaefendi ise Nurettin Topcu’nun “isyan ahlakı” 
kavramını “inat ahlaksızlığı” kavramı ile birlikte ele alır. Bilgisiz, 
savunmasız ve dikkatsiz olunursa isyan ahlakından inat ahlaksızlığına 


geçişin çok kolay olacağını ifade eder.[4] 


Kavramları anlaşılır kılmanın en güzel yolu, Kur'ân ve hadislerin anlatım 
üslubu olup her kavramı, zıddı ve alternatifleri ile akıllara yaklaştırmak 
şeklindedir. Günümüzdeki eğitim metotlarinda,[5] özellikle dil eğitiminde, 
bu yöntem yaygın olarak kullanılmaktadır. Talebenin bir kavramı zıddıyla 
öğrenmesi, kavramların tahayyül ve tasavvurunu kolaylaştırır. Bu da 
talebenin iki kavramı birden öğrenmesi ile sonuçlanır. Ehli hakikat de 
ittifakla, “Her şey zıddıyla bilinir.” der.[6] 


Kırık Testi serisinde isyan ahlakının olmazsa olmazı olarak verilen kıstas 
şudur: Şayet bir meseleye muhalefetiniz var ise muhataplarınızı ikna 
etmek için savunduklarınızı kaynakları ile bildiriniz; mesela şöyle deyiniz: 
“Kur'ân'ın şu âyetine, Sünnet'in şu emrine, falan mütefekkirin şu 
mütalaasına ve mantığın şu kuralına göre, o mesele şöyle de olabilir.”[7] 


Bütün bunları tevsik ederek fikir beyanında bulunmak daha makuldür. 
Kaynağına isnat edilen sözün bereket vesilesi olması hasebiyle, Divan-ı 
Harb-i Örfi'de ifade edildiği şekliyle, “âlim-i muhakkik” olmak ideal bir 
hedeftir. Üstad Bediüzzaman Hazretleri, “âlim-i muhakkik” kavramını 
tarif ederken, dini anlatacak olanların, mevzuları kaynakları ile 
anlatmaları gerektiğine dikkat çeker ve halka tesir edememenin en 
önemli sebeplerinden birinin bu olduğunu ifade eder.[8] 


Üstad Hazretleri aynı eserinde, din adamlarının halka tesir edememesinin 
diğer iki sebebini de “hakim-i müdakkik” olmamalarına, yani meseleleri 
itidalle anlatmayıp ifrat veya tefrite düşerek anlatmalarına ve “beliğ-i 
mukni” olmamalarına, yani ikna edici, yerinde, güzel ve tesirli beyanda 
bulunamamalarına bağlar. 


Ahlaklı isyan ancak marifet ile olabilir. Sadece muhalefet olsun diye bir 
şeyler söylemek, ahlaklı isyandan ahlaksız bir kavram olan inada geçmek 
demektir. 


Fiziki hadiselerde olduğu gibi, içtimai hadiselerde de etki tepkiyi doğurur. 
Bizler doğru kavramlarla isyan ahlakını uygulamayıp inat ahlaksızlığına 
düşersek, muhataplarda tepkiyi tetikleriz. Bunun neticesinde de en büyük 
zararı hakikat görür. Hakikatlere, makul müzakerelerle ulaşılabilir, kısır 
tartışmalarla değil. Bir taraftaki üslup bozukluğu ve inat, diğer tarafta 
tavır bozukluğuna sebep olur. Sonuçta hakikat gadre uğrar. Bu da hem 
bizim hem de muhataplar için büyük bir zarardır. Akıl ve din dengesini 
ayarlayamamış fertler, isyan ahlakını yanlış değerlendirip çok büyük 
zararlara sebep olabilirler. 
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Kur’än-ı Kerim’de inatcı karakterin sembolü Firavun’dur. Bu tip 
karakterlerin akıl hocaları ise insi ve cinni seytanlardır. Sirkin dayandıgı 
temel noktalardan biri inattır ki seytan tahtını ifrat, tefrit ve inat 
kavramlarının üzerine kurmustur. Inat kaybetmenin de baslangıcı 
sayılabilir. 


İsyan ahlakının İslam tarihindeki ilk örneklerinden biri, Hazreti Hüseyin 
Efendimizdir (radıyallâhu anh). Yezide olması gerektiği gibi karşı çıkmış 
ve şehitlik şerefi ile dünyadan göçmüştür. O duruş katiyen bir inat değil, 
olması gereken dik duruştur. Her dönem kendi içinde Hüseyinleri de 
Yezidleri de barındırır. Hüseynilik isyan ahlakını temsil ederken, Yezidlik 
de inat ahlaksızlığını temsil eder. 


Bu konuda önemli bir misal, hakkı tutup kaldırmak için kıyam edip 
maneviyatsızlığa başkaldıran bir avuç genç olan Ashâb-ı Kehf'tir. Ashâb-ı 
Kehf 'in başkaldırması, dünyevi maksatları olan varoluşçularınki gibi 
değildir. Onlar, “Bizim Rabbimiz, göklerin ve yerin Rabbidir.” (Kehf, 
18/14) diyerek olması gereken inşayı gösterirler. Bu, Allah'la irtibatlı bir 
tamir arzusudur. 


Kur'ân ve İslam tarihindeki insan karakterleri prototiptir. Her zaman ve 
zeminde, bu prototipleri görmek mümkündür. Marifet, şahısları doğru 
tanıyıp ona göre hareket tarzı belirlemektir. 


Hadislerin yardımıyla Kur'ân'ı anlama gayretimiz yoksa, Risale-i Nur 
Külliyatına ve Pırlanta Serisine sırtımızı döndüysek, Hizmet hayatımızda, 
isyan ahlakından inat ahlaksızlığına geçme riski büyüktür. Nurani eserleri 
müzakere etme ve hakikatleri temsil etme vazifesi dururken 
memnuniyetsizlikleri yayma, ferdin kendine ve etrafına yaptığı büyük bir 
zulümdür. 


İsyan ahlakı ile meseleleri müzakere edeceksek, referanslı konuşmaya 
dikkat etmeliyiz. Tam bilgi sahibi olunmayan konularda konuşmak, değil 
isyan ahlakı, doğrudan inat ahlaksızlığı, hatta gıybet ve iftira sınıfına 
girer. 


Su-i zan, tecessüs ve gıybetin çirkinliğinin anlatıldığı âyet-i kerimenin 
mealiyle yazımızı bitirelim: 


“Ey iman edenler! Zandan çok sakının. Çünkü zanların bir kısmı günahtır. 
Birbirinizin gizli hallerini araştırmayın. Kiminiz kiminizi gıybet etmesin. 
Hiç sizden biriniz ölmüş kardeşinin cesedini dişlemekten hoşlanır mı? İşte 
bundan hemen tiksindiniz! Öyleyse Allah'ın azabından korkun da bu 
çirkin işten kendinizi koruyun. Allah tevvabdır, rahimdir.” (Hucurat, 
49/12). 


(11 Akılcı ahlak (rasyonalist ahlak): Ahlaki hükümlerin hisler ve tecrübeler 


yoluyla değil, düşünce ve akıl yoluyla ele alınabileceğini savunan felsefi 
akım. 
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Muhiddinem, dervisem 
Hak yoluna girmisem 


On sekiz bin alemi 
Bir zerrede gormusem 
Muhiddin Abdal 


“Yemin olsun Gunes’e ve onun aydinligina, onu izledigi zaman Ay’a, 
Dünya’yı acıga cıkaran gündüze, onu bürüyüp saran geceye, göge ve onu 
bina edene, Yer’e ve onu yayıp döseyene, her bir nefse ve onu 
düzenleyene.” (Sems, 91/1-7). 


Ustad Hazretleri, On Birinci Söze serlevha ettigi Sems süresinin ilk 
äyetlerinin tefsirini temsili bir hikayecikle yapar. Ayetlerde adim adım 
insasının resmedildigi käinat sarayının hikmetini, o saraya “seyirci 
misafir” olma şerefine erdirilen insanın hilkat muammasını ve yaratılışın 
odak noktasında olan insanın külli kulluk vazifesini temsil eden namazın 
hakikatini, Üstad'ın “Ey kardeş!” seslenişine kulak veren herkes bir 
miktar fehmedebilir. Bu anlayış bile insanın nazarına istikamet verip 
seyirdeki niyetini tazelemesine sebep olmaktadır ki bu “Ve keza nazar ile 
niyet, mahiyet-i eşyayı (varlığın içyüzünü, niteliğini) tağyir eder 
(degistirir).”[1] hükmünce, insanın cehlini marifet-i İlahiyeye 
dönüştürecek bir tesir icra etmektedir. Yıllardır tahsil etmekte olduğu 
afaki malumata rağmen asıl bilinmesi gerekenleri bilememiş aklın marifet 
yolculuğu da işte burada başlamaktadır. 


Üstad'ın seslenişine kulak vererek mevcudata mânâ-yı harfiyle, yani Allah 
hesabına nazar eden akıl, sebepler perdesini aralayarak gizli hazineleri 
keşfe başladı. Kâşife keşfin usulünü talim eden Üstad, “Ey nefis! Kâinatın 
uzak çöllerine gidip Sâni'in ispatına deliller toplamaya ihtiyaç yoktur. Bir 
kulübecik hükmünde bulunan içerisinde oturduğun cisim kafesine 
bak.”[2] der. O kulübecikte, kâinat sarayına dağıtılmış cevherler 
cemedilmiştir. Gözlerini âfâktan bedenine çeviren akıl, küçük 
kulübeciğinin büyük bir saray olduğunu fark etti. Kalbe uğrayarak ondan 
suretin ötesini görebilen gözlerini ödünç alan akıl, bu sarayda dolaşmaya 
başladı. 


Hangi yola girse, kendini hep benzer odacıkların önünde buldu. Akıl bu 
çeşitliliğe âşina olsa da gireceği odacığı seçmekte zorlandı. Her birine 
girmesi mümkün değildi, zira bu sarayda yaklaşık 40 trilyon odacık vardı. 
[3] O yüzden açacağı kapıyı iyi seçmesi gerekiyordu. Bu arada Üstad'ın 
yardımı yetişti: “Gel, bu müteharrik (hareketli) antika san'atlarına bak. 
Her birisi öyle bir tarzda yapılmış; adeta bu koca sarayın bir küçük 
nushasıdır. Bütün bu sarayda ne varsa, o küçücük müteharrik 
makinelerde bulunuyor.”[4] 


Akıl, sarayın bir parçası olan bu odacıkları cüz olmaktan çıkartıp cüz'i 

yapan sırrı, yani her bir odanın sarayı temsil eden bir fert gibi olduğunu 
anladı ve bu şuurla kapılardan birine yöneldi. Aralanan kapının ardından 
nur saçan parıltılar gözüne ilişti. Saraydaki cevherlerin bir numunesinin 
bu odacığa sığdırıldığını gördü. Meraka gebe hayretiyle ilan etti: “Bunda 
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buyuk bir sir var!” ve adi hucre olan odaciga sordu: “Acaba tilsimin 
nedir? Icinde nasil bir sir var?” 


On Birinci Sözün temsili hikayecigindeki gizli definelerin cevherlerini, 
hakikatte İlahi isimlerin kutsi cilveleri olarak tanımlayan Ustad, bu 
mukaddes isimlerin, kısımlara ve parçalara ayrılmadan her şeyi 
kuşattığına dikkat ceker.[5] Bunları işiten akıl anladı ki kâinat sarayında 
tecelli eden sıfat ve tezahür eden isimler, insan ve hücre sarayında da 
müşahede edilebilir. 


Hücre odacığı, sırlarını hâl lisaniyle yavaş yavaş paylaşmaya başladı. 
Temaşaya devam eden akıl, hücre sarayında Ferd isminin cilvesinin 
pırıltısını fark etti. Hücrenin sınırlarını belirleyen hücre zarının vesilesiyle 
hücrenin enerji kaynağı mitokondri, madde iletiminden sorumlu 
endoplazmik retikulum, maddeleri depolama, paketleme, salgılama gibi 
vazifeleri bulunan golgi cisimciği, genetik bilgilerin DNA olarak muhafaza 
edildiği hücre çekirdeği ve bunlar gibi çok sayıda organel ve molekül, 
birlik içinde, aynı hükme tâbi olarak bir arada tutuluyor ve 
çalıştırılıyordu. Akıl bu kadar kesret içinde, Ferd isminin cilvesiyle 
hücrenin manevi simasına atılan birlik imzasını, ancak yanına aldığı 
kalbin gözüyle bakınca görebildi. Muhteşem bir fabrikada, hedeflenen 
ürünü imal etmek için, sistematik ve birbirini ikmal eder tarzda çalışan 
makinalara benzeyen organeller, öyle bir dayanışma ve birliktelik 
sergileyerek öyle bir bütünlük teşkil ediyorlardı ki bunların birbirinden 
ayrılması mümkün degildi.[6] İnsan bedeninden organların sökülüp 
çıkarılması, bedenin ölümüyle sonuçlanacağı gibi, hücrenin organellerini 
çıkararak bütünlüğünü bozmak da aynı sonucu verecekti. Hücrelerde 
temaşa edilen bu Ferdiyet cilvesi, hücrelerin kenetlenerek ve 
bütünleşerek vazife gördüğü insan bedeninin üzerinde de kendini 
gösterdi. 


Marifeti ziyadeleşen akıl, “Daha yok mu?” diyerek kalbin gözüne hizmet 
edip hücre sarayındaki gelgitlere, oluş ve bozuluşlara dikkat etti. Gördü ki 
bu canlı sarayın ayakta kalmasında görev yapan, iç ve dış iletişiminde rol 
oynayan hücrenin yapı taşı olan proteinler, hassas bir denge içinde, her 
gün sentez ve yıkım arasında gelip gidiyor. Bu işlerin serseri tesadüfe ve 
kör kuvvete havalesi, akla imkânsız göründü. Zira dengeden ufak bir 
sapma bile ciddi hastalıklara yol açarak hercümerce sebep olacaktı. 
Hücre sarayında bulunan kesrete rağmen kargaşa olmadan sürdürülen bu 
tahrip ve tamirler, insan sarayının yapı taşı olan hücrelerde, yaptıkları 
vazifeye uygun bir şekilde, farklı sürelerde gerçekleşen yenilenmelerle 
kendini gosteriyordu.[7] Sürekli bir şekilde oluş ve bozulusla 
çalkalanmalarına rağmen, hücre ve insan saraylarında hayret verici bir 
denge ve ölçünün hükmetmesi, her şeyi tek bir şey gibi yaratıp idare eden 
sonsuz bir adalet ve hüküm sahibi Yaradan'a işaret ediyordu.[8] Bu ince, 
hassas ve harika muvazene ve mizanda Adl ve Hakim isimlerinin 
cilvelerine şahit olan akıl, gizli hazineleri keşfetmenin şevkiyle gerilime 
geçti. 
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Yeni kesiflerin heyecanıyla akil, bu sefer hucre sarayının idari merkezi 
olan DNA’ya yoneldi. Bir organizmanın gelisip cogalabilmesi icin gereken 
binlerce ciltlik kitaba denk bilginin muhafaza edildigi DNA, 23 cift 
kromozom suretinde, hücrenin çekirdeğinde korunuyordu. İnsan 
sarayının vaziyetini ve keyfiyetini tayin ve tespit işi, kader tarafından 
DNA'ya ve onu deşifre eden RNA’ya verilmisti.[9] Uç uca açıldığında iki 
metre olan DNA'nın, 0,001-0,1 mikrometre[10] çapındaki hücrede 
muhafazasına şahit olan aklın ve kalbin gözlerine Hafiz isminin cilveleri 
doldu. 


Hücrenin çekirdeğinde seyrine devam eden akıl, DNA'yı yakından 
incelemeye başladı. Gördü ki proteinler DNA'da ilmivücutlarıyla mevcut, 
yani fiziki olarak değil kaderi olarak var. Akıl, Alim isminin bir cilvesini 
taşıyan DNA'daki ilmin, Kâdir isminin cilvesine mazhar olan RNA ile nasıl 
maddi vücut giydiğini kalbin gözüyle seyretti.[11] Önce sadece ilmi olarak 
mevcut olan proteinler, DNA’dan sentezlenerek işte böyle maddi varlık 
sahasında tezahür ediyorlardı. Akıl, kader şablonuna göre kudret 
kalemiyle yazılan Rabbani mektupları okuyup sonsuz kudretiyle her yerde 
izzetini gösteren ve sınırsız ilmiyle her şeyi idare eden Zât'ın eserlerini 
tefekkür edip ulvi mânâlara açılmakla hakiki vazifesini ifa etti. 
[12]Akleden kalbde itminan hâsıl oldu. 


Mütefekkir akıl, Üstad'ından işittiği “Madde rikkat peydâ ettikçe 
(inceldikçe) hayat şiddet peydâ eder (siddetlenir).”[13]hükmüyle anladı ki 
hücreler insan kadar büyüse, “havâssı (hisleri) hayret-fezâ (hayret verici); 
hayatı şu'le-feşan (ışık saçan), rü'yeti de (görmesi de) berk-âsâ (şimşek 
gibi) bir nur-u äsumäni (semavi nur)”[14] olacaktır. Zira kenetlenerek 
oluşturdukları bünyân-ı marsüsu korumaları da ancak bu harikulade 
hisler sayesinde mümkündür. Bu hakikatin seyri için, akıl girdiği hücre 
sarayından çıkarak uzak sarayları birbirine bağlayan uzun ve ince yollara 
düştü. Damarlar vasıtasıyla insan sarayının en ücra köşelerine dahi 
ulaşabilen akyuvarlara binerek bağışıklık sisteminin içinde dolaşmaya 
başladı. Akıl, hastalığa sebep olan patojenleri yiyerek sindiren fagositleri, 
aynı işlevdeki büyük yiyiciler olarak adlandırılan makrofajları, bağışıklık 
kazanımından sorumlu olan B hücrelerini ve virüs tarafından enfekte 
olmuş hücreleri tanıyıp yok edebilen T hücrelerini tanıyarak onları 
selamladı ve merakla, ibretle ve hayretle seyre durdu. 


Vücuda giren zararlı bir madde karşısında, ilk olarak öncü hücreler olan 
fagositler ve makrofajlar cepheye yöneldiler. Lakin patojenlere karşı bir 
zafer elde edemediler. İlahi kanunlarla sevk edilen T hücreleri girift bir 
sistemini tetikleyerek diğer savunma hücreleriyle beraber cepheye 
yöneldi. Patojenler yok edilerek vücudun bütünlüğü muhafaza edildi. Aynı 
patojen tarafından yapılacak muhtemel bir saldırıya hazır olmak için, B 
hücreleri bu tecrübeyi hafızasına kaydetti.[15]Bunlara şahit olan akıl, 
şimdiye kadar hücre sarayının içinde cilvelerini temaşa ettiği her bir İlahi 
ismi, bu sistemin içinde de gördü. Hücrelerin kenetlenerek teşkil ettiği 
bedende Ferd isminin cilvesini, onun bütünlüğünün devamını sağlanmada 
Hafiz isminin cilvesini, çeşitli hücreleri ve organları kapsayan bu karışık 
sistemin ince bir muvazene ile işleyişinde Adl ve Hakim isimlerinin 
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cilvelerini fark etti. Butun bunlarin, sinirsiz ilim ve mutlak kudret sahibi 
Zät’ın Alim ve Kadir isimlerini gosterdigini, kesin bir sekilde idrak etti, 
nurani mänäları kalbine yerlestirdi. 


Temasa ve tenzih makamında bulunan akil, muhabbet ve istiyak vazifesini 
ancak insan sarayinin cekirdegi olan kalbe giderek yerine getirebilecegini 
derk edince, akyuvarlardan inerek alyuvarlara bindi ve bütüncül nazarıyla 
doldurdugu marifet petegini eline alarak huzura dogru ilerledi. 


Uzun ince yollar tukendi. Akil, son duragi olan kalbe girdi. Genisledigini 
fark ettiği kalbe, kendisinden ödünç aldığı gözü iade etmeye niyetlenince, 
kalbin gözbebeğinde akseden nurla karşılaştı ve fevkalade aydınlandı. Şu 
ana kadar kendini hâkim sanan, Güneş'ten habersiz yaşayıp bildiğine 
güvenen akıl, o aydınlanmayla hakikati kavradı ve kalbin huzurunda diz 
çöktü. Kalb, elinden tutup aklı kaldırdı ve onu kendisine refik edindi. 
Böylece iki deniz birleşti ve âb-ı hayat işte buradan çıktı. Âb-ı hayat öyle 
çoğaldı ki kalb ve akıl, bu nur denizinin dalgalarına kendilerini salıverdi. 
Batmayan Güneş'in nurlarını hissedip severek, varoluşun saadet içindeki 
kemâline erdi. 


Kalbden fışkıran âb-ı hayat, her bir hücreye ulaşarak safi sevinci ve şirin 
sürüru neşretti. İnsanın meleküti buudu da o âb-ı hayatla yıkanıp süküna 
erdi. Böylece mülk ve meleküt âlemlerinin kesiştiği kalbe, tarif edilmez 
sırlar sığdı. Bütün hücreler, hisler, kuvveler ve latifeler, Rahman'ın 
Kendini sevdirmesine hayret ve muhabbetle mukabele edip hep birlikte 
“Yalnız Sana ibadet eder, yalnız Sen'den medet umarız.” dedi.[16] 


Bu noktada kelimeler tükendi, iradi seyir son buldu ve kalbde arda kalan, 
Nesimi'nin şu mısralarının yankısı oldu: 


Mekânım lâ mekân oldu 
Bu cismim cümle cân oldu 
Nazar-ı Hak ayân oldu 
Özüm mest-i likâ gördüm 
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İnsanın yükselmesi ve alcalmasında sınır yoktur. İnsan iki uç arasında 
sürekli bir seferdedir. Güzel ve faydalı vasıfları tavsiye etmek, kötü 
sıfatlardan da menetmek vicdanın gereğidir. 


İnançlar ve ortak kabullerle çizilen sınırlar, bir topluma “normlar” ve 
“değerler” olarak yansır. Mesela neslin devamlılığını sağlayan izdivaç 
meselesi için nikâh gibi bir sınır çizilmiş ve bununla toplumu koruyan bir 
norm ve değer doğmuştur. Her din ve toplumda bunun bir tür uygulaması 
vardır ve sınırlar ihlal edildiğinde bu durum “anormal” olarak görülür. 
Zamanla nikâh akdine düğün âdetleri, söz, nişan gibi çeşitli eklemeler 
yapılmış; toplumda “normal” hatta gerekli görülen uygulamalar ortaya 
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cikmistir. Oyle ki bu asamalardan birinin eksikligi, toplumda yadirganan 
bir durum olarak algılanmaya başlanılmıştır. 


Bir toplumda hâkim olan norm ve değerler çerçevesinde; eylemleri, bakış 
açıları ve fikirleri genel olarak toplumun beklentileriyle örtüşen fertler 
“normal” görülür. Bu beklentileri karşılamayan düşünce ve girişimler ise 
“anormal” bulunur. Anormal (!) insanların, kendilerini kabul 
ettirebilmeleri için daha fazla zahmete girmeleri gerekir. Çünkü farklı bir 
sesin, umumi âhengi bozmasından endişe edilir. Hâlbuki sıra dışı bir 
düşünce, iyi niyet taşımak şartıyla, mevcut sisteme yeni bir renk ve 
canlılık katabilir. 


Norm ve değerlerin eyleme dökülmesiyle bir toplumun karakteri ortaya 
çıkar. Tarih, ahlaklı olmayı başaramamış halkların hazin sonlarıyla 
doludur. Kibirlerinin doğurduğu sonuçlarla helak olan Nuh kavmi buna 
bir örnektir. Fakirlere “reziller” diye hitap eden, hikmet sahiplerini küçük 
gören bu kavmin sonu bir tufanla gelse de sonlarını o noktaya taşıyan 
kendi ahlaki yapilaridir.[1] 


Bir vasıflandırma yapılacaksa ortak evrensel insani değerler esas alınarak 
yapılmalıdır ki vicdanlara hitap eden bir yol bulabilelim. Evrensel 
değerler, hem inançların övdüğü vasıfları hem de tarihten gelen 
tecrübeleri bünyesinde barındırır. Bu değerler, hemen hemen herkes 
tarafından kabul edilebilir bir hüviyete sahiptir. Mesela hemen her 
toplumda yalancılık kötü bir vasıf olarak addedilmesine karşılık dürüstlük 
bir erdem olarak kabul edilir. 


“Biz insanı en mükemmel surette yarattık. Sonra da onu en aşağı 
derekeye düşürdük.” (Tin, 95/4-5) âyetlerinde buyurulduğu üzere, insan 
en mükemmel kıvamda yaratılmıştır. İnsanın İlahi şuunat, sıfat ve isimlere 
kapsayıcı, geniş ve parlak bir ayna olma potansiyeli vardır. Bununla 
birlikte hislerine sınır konulmadığı için ahlaken alçalıp en düşük 
derekelere yuvarlanma riski de çok büyüktür. İnsanın bir çekirdeğe 
benzeyen istidadı, tercihlerine göre gelişir veya çürür. 


Yaptıklarıyla doğruları çelişmeyen “iyiler” ile evrensel değerleri 
çıkarlarına feda eden “kötüler” aynı dünyada yaşar. Her insan 
tercihleriyle tarafını ortaya koyar. Pek çok insan “iyiler”e dâhil olmayı 
umarken çıkarları ve zaafları söz konusu olduğunda kötülük peşine 
düşebilirler. Burada devreye insana bahşedilen manevi donanım girer. 
İnsan irade, şuur, akıl ve vicdan gibi fakültelerini güçlendirdiği ölçüde 
“iyiler”den olacak, doğrularla barışık kalacaktır. 


İyi olmak için kötülük yapmamak kâfi gelse de kemâle ermek için fazlası 
gerekir. Çünkü “iyiler”in ahlakı, genel olarak davranışlarından okunsa da 
bu ahlak, toplum tarafından üretilen sınırlarda, normal görülme ya da 
anormal görülmeme çabasından ibaret kalabilir.[2] Bu tercih, insanın 
toplumla barışık kalmasını sağlamakta yeterlidir, fakat insanı daha da 
kıymetlendiren, ahlakını güzelleştiren değerler vardır. Nitekim Efendimiz 
(sallallâhu aleyhi ve sellem), “Nerede olursan ol Allah'tan kork! 
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Kötülügün arkasindan hemen iyilik yap ki onu silip götürsün. Insanlarla 
muamelelerinde de hep guzel ahlakla serfiraz ol.”[3] ve “Guzellerin en 
guzeli, guzel ahlaktir.”[4] buyurarak bu kemäle dikkat cekmistir. 


Tin süresinde, “Iman edip güzel ve makbul isler yapanlara, hic eksilip 
tukenmeyen bir mukafat vardir.” (Tin, 95/6) buyrularak ahlaki ust 
seviyeye tasimanin; dogruluk üzerine yasamakla, tahkiki iman ve salih 
amelle mumkun oldugu vurgulanmıstır. Gercek fazilet de bu hakikate 
dayanır. 


Erdem, insanın ifrat ve tefrite savrulmasını engelleyen ve hislerini 
dengeleyen ruhi bir olgunluktur. Mesela cesaret, insanı dipsiz kuyulara 
atan korkaklıkla, uçurumlardan fırlatan hesapsız atılganlık arasında öyle 
güzel bir yerde durur ki ortaya çıkardığı cesur insan; nerede, nasıl 
davranacağını kestiren olgunluktadır.[5] 


Böylesine erdemli bir davranış biçimi eski dönemlerde üstün bir ahlak 
olarak görülürken günümüzdeki çarpık değerler ve ölçülere göre 
“ahmaklık” olarak bile algılanabilir. Çünkü “erdemli insan” denildiğinde, 
iyiliksever, fedakâr, şahsi çıkarlarına öncelik vermeyen ve başkalarının 
hukukuna hürmet eden bir kişi akla gelir. Ne var ki günümüz dünyasında 
mutluluk, bedenin ihtiyaçlarını karşılamaya ve mülke sahip olmaya 
bağlanmakta ve bu yolda yaşanan çarpışmalara ve aşınmalara göz 
yumulmaktadır. Erdemli davranmak ise ya art niyet taşıyan çıkarcı bir 
adım veya budalalık olarak değerlendirilmektedir. Dolayısıyla mutluluğa, 
daha doğrusu heva ve hevesin geçici tatminine ulaşmak için günümüzün 
sınır tanımayan hırsları, erdemden hazzetmemektedir. Nurettin 
Topçu'nun ifade ettiği gibi, “Menfaat yaşamak, ahlak yaşatmak ister. Bir 
arada asla barinamazlar.”[6] 


Sağlam bir erdem anlayışına sahip olabilmek ve faziletli kalabilmek, güçlü 
bir iradeyi gerektirir. Ruhu inbisat eden, kendini ve kabiliyetlerini 
keşfeden, “ahsen-i takvim” sırrından gafil olmayan insanlar için bu 
mücâhede, itidal ve temkin arayışı hayat boyu devam eder. Böyle ruhlar, 
dini değerler ve düsturlarla beslenecek, sosyal hayatta erdemin canlı 
kalmasına hizmet edecek, fıtrata ve insaniyete aykırı norm ve değerlerin 
cazibesine kapılmayacaktır.[7] 


Hayatın nükteli anlarında, seçkin bir bakışla fark edilebilen insanlardır 
erdemliler. Ulvi değerlerini süfli menfaatlerine feda etmeyen erdemli 
ruhlar, şüphesiz hakiki saadeti ve huzuru yudumlayacak ve kutsi renklerle 
boyanacaklardır. 
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Eski çağlarda bütün bilimler, felsefe çatısı altında toplanmıştı. Dolayısıyla 
bu dönemde metafizik, mantık, fizik ve matematik gibi temel bilimler de 
felsefenin şemsiyesi altında bulunuyordu. O dönemde bilimde, klasik 
mantığın ana yöntemi olan tümdengelim kullanılmaktaydı. Bu metot, 
varlığı bir bütün olarak ele almakta ve bütüne ait hükümleri parçalara 
uygulamaktaydı (Topçu, 2006). 


Ortaçağ boyunca devam eden bu bilim anlayışı, modern bilimin habercisi 
sayılan Aydınlanmacı filozoflar tarafından şiddetli şekilde eleştirildi 
(Yerinde/Savaş, 2018: 18). Bu filozoflara göre, bilimlerde tümdengelimle 
doğru bilgiye ulaşılamazdı; asıl uygulanması gereken yöntem 
tümevarımdı (Öner, 1986: 104). Parçadan bütüne doğru akıl yürütme 
metodu olan tümevarıma göre (Lachelier, 1949: 3-4; Kazvini, 1301: 51), 
kâinattaki en küçük parçaları inceleyerek bütün hakkında hüküm 
çıkarmak gerekir (Hançerlioğlu, 1979: 397). 


Aydınlanma Çağında, felsefenin çatısı altındaki bilimler birer birer 
ayrılmaya başladı ve her bilim ayrı bir disiplin olarak ortaya çıktı. 
Müstakil bir bilim haline gelen fizik, kimya, biyoloji, matematik, 
astronomi, tıp, hukuk ve sosyoloji, klasik felsefenin yöntemi olan 
tümdengelimi terk edip tümevarımı kullanmaya başladılar (Russell, 30). 
Modern Batı biliminde yaşanan ilerleme, yeni bir anlayış ve metotla 
gerçekleştiği için, klasik mantığa dayalı eski bilim anlayışı terk edildi 
(Oner, 1986: 165). 


Din ve Bilim 


Batı'da bilim anlayışının değişmesinin en önemli sebeplerinden birisi, 
bilim adamları ile skolastik anlayışa sahip Kilisenin çatışmasıdır. Bu 
çatışmanın temel sebebi, yeni bilim anlayışıyla yapılan keşiflerin, Kilisenin 
klasik bilgisine uymamasıydı. Yeni bilim anlayışı, bilimin kaynağı olarak 
yalnızca deney ve gözlemi esas almakta, otoriteyi (vahiy) ve sezgiyi kabul 
etmemekteydi (Gülen, 2001). Buna göre varlığın maddi yönü hakkında 
aklı kullanarak bir kısım sonuçlara ulaşmak “rasyonalizm” iken (Rodis- 
Lewis, 1983); deney ve gözlem gibi somut yöntemleri kullanmak ise 
“deneycilik” idi. 


Varlık hakkında akıl yoluyla bilimsel sonuçlara ulaşılması, rasyonalist 
düşüncenin gereği oldu. Deney ve gözlem yoluyla bilimsel sonuçlara 
ulaşmak ise deneycilik düşüncesini oluşturdu (Ural, 1994: 1). Bilimde 
sezginin de bir yerinin olduğunu savunan sezgicilik düşüncesi de vardır. 
Gelinen noktada post modernist bilim felsefecileri, varlığın maddeye 
inhisar ettirildiği yukarıdaki gibi düşünceleri çeşitli açılardan eleştirdiler 
ve alternatif düşünceler geliştirdiler (Demir, 1992). 


Bilimlerde Bütünlük 


Klasik ilim düşüncesi ile modern bilim düşüncesi arasındaki temel 
farklardan birisi, kâinatı ve ilimleri bütüncül bakış açısı ile görme 
konusudur. Klasik ilim düşüncesi, tümdengelimi kullandığı için varlığı ve 


49 


bilimleri butuncul bir yaklasımla ele alir. Buna karsılık modern Bati 
düsüncesinde varlıgın her bir pargasının ayrintili sekilde incelenmesi 
amaclanır. 


Batı dünyasında klasik mantıga dayalı eski bilim anlayısı, käinatı 
ayrıntısıyla inceleyemedigi için, Ortaçağ'da ciddi bilimsel gelişmeler 
görülmemişti. Rönesanstan itibaren tümevarım yöntemi kullanılarak 
varlığın ayrıntılı şekilde incelenmesi ile fizik, kimya, biyoloji gibi modern 
bilimlerde önemli gelişmeler yaşandı (Çilingir, 2013). 


İster fen bilimleri isterse sosyal bilimler olsun, bütüncül bir bakış açısı ile 
meseleler ele alındığında, daha doğru sonuçlara ulaşıldığı görülmektedir. 
Bütün bilimler iç içe geçmiş bütüncül bir bilginin farklı disiplinlerde 
ifadesidir. Bir hücre ile güneş sistemi arasında ve diğer sistemler 
arasında bağlantı olduğu için bütüncül bakış açısı ile bilimlere yaklaşmak 
zorunludur. 


Bilim ve Kur'ân Arasındaki Bütüncül İlişki 


Yaratıcı, varlık ve insan; ilimlerin ve felsefenin üç ana konusudur. Kur'ân 
ve varlık, Allah'ın iki farklı beyanıdır. Bu iki tarz beyan, aslında birbirini 
tamamlamakta ve yorumlamaktadır (Taslaman, 20). Kur'ân'ı anlamak için 
varlığın dili olan bilimleri iyi anlamamız gerekmektedir. Varlığı doğru 
anlamak için de Kur'ân'ı iyi anlamak gerekmektedir. Bu açıdan Kur'ân 
olmadan bilimleri (varlık) tam olarak anlamak mümkün olmadığı gibi 
bilimler olmadan da Kur'ân'ı doğru anlamak mümkün değildir. (Gülen, 
2001). 


Kuantum fiziğinde atom altı parçacıkların enerji ve madde olarak 
görünebildiğinin keşfedilmesinden sonra pozitivist ve materyalist 
düşüncelerde ciddi sarsıntı yaşandı. Bilimde metafizik konuların da 
yerinin olduğu tekrar düşünülmeye başlandı. Felsefenin bilimlere yol 
gösterici rolü yeniden hatırlandı. Bu çerçevede din-bilim çatışması 
yaşanmadan da bilim yapılabileceği anlaşıldı. Pozitivist ve materyalist 
düşüncelerin bilimdeki tekelci anlayışı sona erdi. Dine daha hoşgörülü 
yaklaşan bir bilim düşüncesi ortaya çıktı. 


Bilim her ne kadar deney ve gözlem gibi metotlar kullanarak doğru 
sonuçlara ulaşma iddiasında olsa da bilimsel konular içerisinde 
metafiziğin önemli bir yeri vardır. Bir bilimsel çalışma, deney ve gözlem 
gibi somut yöntemlerin kullanılması aşamasına gelmeden önce metafizik 
alanlarda başlamaktadır. Zan, tahmin, varsayım ve teorilerle başlayan bir 
bilimsel çalışma, daha sonra somut sonuçlara ulaşmaktadır. 


Pozitivist ve materyalist düşünceler de dâhil olmak üzere her düşüncenin 
bir metafizik yönü vardır. Her düşüncenin dayandığı bir felsefi altyapı 
bulunmaktadır. İslami bilim anlayışının da metafizik kaynağı Kur'ân'dır. 
Dolayısıyla materyalist felsefeye dayalı materyalist bilim anlayışı ne kadar 
bilimsel ise, Kur'ân'a dayalı İslami bilim anlayışı da en az onun kadar 
bilimseldir. 
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Kur'ân ve bilim aynı hakikatın iki farklı ifade tarzıdır. (Kırca, 2012: 9). 
Einstein bunu şu şekilde ifade etmektedir: “İlim bize yalnız olanların 
birbirine nasıl bağlı olduklarını ve birbirini kendi şartları altında nasıl 
bulundurduklarını gösterir. Olması gerekeni öğretmez. Hedefi din tayin 
eder. Fakat hangi vasıtalara başvurulması gerektiğini en geniş anlamda 
insan ilimden öğrenir. İlim, hakikati tamamıyla bilmek isteyenler 
tarafından kurulabilir. Fakat bu duygunun da kaynağı dindir. Bu derin 
imana sahip olmayan bir âlim tasavvur edemiyorum. Durumu şöyle ifade 
etmek mümkündür. Dinsiz ilim kör, ilimsiz din topaldır.” (Kırca, 1997: 37) 


Sonuç 


Batı'da din ve bilim çatışmasının temel sebebi, Kilisenin bilim adamlarına 
uyguladığı şiddetli baskıydı. Din ve bilim çatışmasından bilim adamlarının 
galip çıkması ile dinin bilim dünyasından çıkarılması süreci başlamış oldu. 
Batı medeniyetinin tesiri sebebiyle benzer bir durum Müslüman ülkelerde 
de ortaya çıktı. Ancak iki dünya arasında önemli farklılıklar olduğu için, 
Müslüman ülkelerde din ve bilim ayrışmasının yaşanması, dinin ruhuna 
uygun değildir. 


Kur'ân, insan ve kâinat; anlaşılmayı ve keşfedilmeyi bekleyen üç 
kaynaktır. Mevcudatta anlaşılmayı bekleyen sırlar neredeyse sınırsızdır. 
Kur'ân, insan ve kâinat birlikte incelendiğinde daha doğru 
anlaşılabilmektedir. Bediüzzaman Said Nursi'nin “Kâinat mescid-i 
kebirinde Kur'ân kâinatı okuyor, onu dinleyelim” (Nursi, 2007: 33) sözü 
bu hakikate parmak basmaktadır. 
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İnsanın fıtratında mündemic olan mänälandırma istidadı, hayatında 
önemli bir yer tutar. İnsan bu istidadıyla mevcudatı anlamlandırmaya 
çalışır; ilminin derinliği nispetinde eşya ve hadiselerin ilettiği mesajları 
idrak eder. 


Bazı müstesna aydınlar hariç birçok düşünür, nesnelere anlam 
yüklemede, daha çok materyalist düşünceyi ve seküler bir bilim anlayışını 
merkeze alır. Kant ve Hume gibi düşünürler, insandaki bu istidada dair 
bazı tespitlerde bulunur. Kant'a göre anlama duygusu, insanın bilgi 
edinmesine hizmet eder.[1] David Hume meseleyi daha geniş ele alır ve 
mevcut bilgilerin, insanın anlama yeteneğinin kapsama alanına girdiğini 
söyler.[2] 


Sir James Jean’in George Berkeley’den, onun da Platon’dan miras aldıgı 
idealizm, maddi seyleri, zihin dünyasına ait suretler seklinde 
mänälandırır.[3] Auguste Comte’un öncülüğünü yaptığı pozitivist 
düsünceyse, esyayı sadece duyu organları ve tecrübe ile anlamlandırmaya 
calisir. 


Descartes, Spinoza ve Leibniz’in tesis ettigi rasyonalizm ise nesneleri, 
aklın idrak dairesi icerisine alarak anlamlandırır. Bu felsefeye gore, 
maddenin özündeki mänäya aklın idrakiyle ulasilir. Akilcilik, nesneleri 
yalın haliyle degerlendirmeye täbi tutar. Hume ve Hobbes gibi 
felsefecilerin calısmalarıyla gelistirilen empirizm (deneycilik) ise esyadaki 
anlam katmanlarına, elde ettiği deney sonuçlarıyla inmeye çalışır. 
Temsilciliğini Bergson'un yaptığı sezgicilik akımıysa, akılcılığa muhalif 
olarak, eşyadaki anlamları deşifre ederken sezgiyi merkeze alır. 
Varoluşçu felsefenin bu konudaki iddiaları ise muğlaktır. Sartre'ın anlam 
dünyasında nesneler, ürkütücü bir niteliği haizdir. Ona göre eşyanın, 
zahirini aşan bir mânâsı yoktur![4] 


Martin Heidegger'e göre mânâ, varlıkların kendilerini gizlediği 
karanlıklardan çekilip çıkarılması, dil ortamında bizimle konuşuyor 
olmasidir.[5] Heidegger mevcudatı, varlık ve yokluk kavramlarına 
yüklediği mânâlarla anlamlandırmaya çalışır. Eşyanın ancak asli 
mahiyetiyle anlaşılabileceğini öne surer.[6] Varlık ve yokluk arasında 
bulunan bir insanın şüphe ve kaygı yaşadığını belirtir.[7] 


Vahyin feyzinden mahrum felsefecilerin eşyanın perde arkası ve hakiki 
mânâsına dair tespitlerinin tatminkâr olmadığını, ama samimiyetine göre, 
nispi olarak hakikat pırıltıları taşıdığını söylemek mümkündür. 


Batı dünyasında, varlığı ve onun şuurlu bir şahidi olan insanı ve 
duygularını, Yaradan ile irtibatlandıranlar da olmuştur. John Lock'e göre, 
her şeyin sahibi, idraki muhal bir sonsuzluğa sahip olan Tanrı’dır.[8] 


Foucault eşyayı, Tanrı'nın bize sırlarını göstermek için dünyaya 


yerleştirdiği, görünür işaretler olarak niteleyen kaynaklara atıfta bulunur. 
Metinler ve eşyayı yorumlamadaki benzerliği vurgular: “Metinlerle olan 
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iliski, seylerle olan iliskinin aynıdır; her iki yerde de isaretler 
devsirilmektedir.” [9] 


Bacon, insan zihninin esyada bir uyum gördügünü söyler. Kelamcı ve 
fakih Halimi ise mulk alemindeki nizamın, bir kast ve iradeye dayandıgını 
nazara verir. Mevcudattaki bütün nakislarin, her seyi bilen bir Zat’tan 
sädır olabilecegini söyler ve bu hakikati Cenab-ı Hakk’ın Älim ismine 
baglar.[10] Käinattaki ahenk, esyanın suretleri ve mänäları arasındaki 
iliskide de görülür. Nesnelerin görünümleri, ifade ettikleri mänälara 
uygundur. Insan eline, temsil ettigi anlama göre bir suret verilmistir. 
İnsan elinin, akılla da güçlü bir alakası vardır. Bu el ve akıl, deveye 
verilseydi, onun hayvani bedeni bu kabiliyeti kullanamayacaktı. Koyunun 
insan eli gibi bir eli olsaydı, en azından bir israf söz konusu olacakti.[11] 


Üstad Bediüzzaman Said Nursi, kâinatın Kudret sıfatına; Kur'ân'ın Kelam 
sıfatına dayandığını ve bu iki “kitabın” birbirini tefsir ettiğini ifade eder. 
Zerrelerden yıldızlara kadar her mahlükun ilahi mânâlara hizmet ettiğini 
söyler. Mevcudatın kelimeler gibi olduğunu ve onlarda tezahür eden ilahi 
isimlerin de onların mânâları yahut meyvelerin çekirdekleri veya özleri 
olduğunu belirtir.[12] 


Üstad Hazretleri, mevcudatı mânâlandırmada Arapçanın bazı gramer 
kurallarından da istifade eder: mânâ-yı ismi ve mânâ-yı harfi. İsim 
müstakildir; kendi dışında bir anlama değil, kendi kendine atıfta bulunur. 
Harfin müstakil anlamı yoktur; kendi dışındaki bir anlama işaret eder. 
“Harf, gayrın manasını izah için bir âlet, bir hâdim olduğu gibi şu 
mevcudat da esmä-yı hüsnânın tecelliyâtını izhar, ifham, izah için bir 
takım ilâhi mektuplardır ki içlerinde yazılı delâil (deliller), berahin 
(burhanlar), havarık (harikalar) mu'cize-i kudrettir. Mevcudâtın bu 
vecihle nazara alınması; ilim, iman, hikmettir. Şayet isim gibi müstakil ve 
maksud-u bizzat (bizzat kastedilen) cihetiyle bakılırsa, kufran ve cehl-i 
mürekkeb (bilmediğini bile bilmeme) olur.”[13] 


Bediüzzaman Hazretleri, eşyayı anlamlandırmada vahye sırtını dönen 
“sarhoş” felsefenin yetersizlik ve kısırlığına dikkat çeker. Aklı gözüne 
inen, görmediğine inanamayan, vahyin feyzinden mahrum, kalbsiz bir 
akılla düşünen felsefecilerin,kâinat kitabının yalnız nakışlarını anlattığını, 
mânâsına önem vermediğini veya intikal edemediğini belirtir. Kur'ân'ın 
ise her şeyin hakikatini olduğu gibi gösterdiğini ifade eder: “Kur'ân'ın 
baştan başa kâinata müteveccih olan ayati ... hakikat-i dünyayı olduğu 
gibi açar, gösterir. Çirkin dünyayı, ne kadar çirkin olduğunu göstermekle 
beşerin yüzünü ondan çevirtir, Sânia bakan güzel dünyanın güzel yüzünü 
gösterir. Beşerin gözünü ona diktirir. Hakiki hikmeti ders verir. Kâinat 
kitabının mânâlarını tâlim eder. Hurufat ve nukuslarina az bakar. Sarhoş 
felsefe gibi, çirkine âşık olup mânâyı unutturup hurufâtın nukuşuyla 
insanların vaktini malayâniyatta sarf ettirmiyor.”[14] 


“İmam Rabbâni Hazretleri, varlığın aslının vücud değil ilim olduğunu 
söyler... Ustad da İmam Rabbâni gibi düşünür. İlmi vücudlardan bahseder 
ve bu ilmi vücudların yaratılmasını, ilim üzerinde İrade ve Kudret'in 
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tecellisi, bu tecelliyi de icinde her sey bir ölcü dahilinde, ama görünmez 
bir sekilde bulunan bir kägıda bir ecza sürülüp kägıttaki gorunmezin 
gorunur hale gelmesi misali ile izah eder.”[15] 


Fethullah Gülen Hocaefendi’ye göre, İlim sıfatı, esya-ilim münasebetinde 
hayati bir konumu haizdir. O, sübüti sıfatlardan ihata alanı en geniş olan 
“ilim” hakikatinin, mümkün mevcudatın mebdei olduğunu belirtir. Ilahi 
ilmin tecelli alanının genişliğine delâlet eden bir diğer hususun da dört 
bir yanda müşahede ettiğimiz güzellik, nizam, intizam, âhenk, hikmet ve 
umumi maslahatlar gibi şeyler olduğunu nazara verir. Bu hususların bir 
ilmi takdirin ürünleri ve o Alim ü Hakim'in de hak söyleyen şahitleri 
hükmünde olduğunu ifade eder.[16] Kur'ân'ın mânâ zenginliğinin 
arkasında da böyle nâmütenâhi bir ilmin varlığına dikkat ceker.[17] 


Mânâ ve ilim ilişkisine, Hazreti Âdem'e isimlerin talim edilmesi hakikati 
de ışık tutar. Hocaefendi'ye göre, isimlerin taliminde muhatap sadece 
Hazreti Âdem değil, belki evveliyle, âhiriyle bütün insanoğludur. Ona 
bildirilen ve öğretilen şeylerde, bütün ilimlerin nüvesi, çekirdeği vardır. 
“Hazreti Âdem'e bu talim, vahiyle pek çok bilinmezin enbiyâ ve mürseline 
bildirilmesi gibi, Cenâb-ı Hakk'ın Hazreti Âdem'in ruhuna işlemesi ve 
yüklemesi şeklinde olabileceği gibi, onun özüne yerleştirdiği ihtiyaç ve 
istidadı sayesinde peygamberane bir hızla, hem isimleri, hem de o 
isimlerin müsemmalarını (isimlendirilenleri) belleme şeklinde de 
olabilir.”[18] 


Kalbsiz aklın ürettiği felsefe, Esma-i İlahiye'den hadsiz mânâ cilveleri 
taşıyan eşya ve hadiseleri, mânâsı bitip tükenmeyen[19] vahiyden kopuk 
olarak anlamlandırmaya çalışmıştır. İngiliz felsefeci H.J. Blackham’ın 
ifadesiyle, varlığın asıl anlamı, bilimsel bilgiyle gizlenmistir.[20] Belki de 
akıl ve kalbin izdivacı, önümüzdeki zaman diliminde, tasaffi sürecine 
giren, inançlı ve hakperest bilim insanları ve düşünürlerin, dünyanın dört 
bir yanına dağılan, dini ilimleri ve modern bilimleri mezceden hakikat 
erleriyle omuz omuza vermesiyle tahakkuk edecektir. 


Yazımızı Recaizade Mahmud Ekrem'in şu manidar beyti ile noktalayalım: 
Bir kitabullah-ı äzamdır serâser kâinat 

Hangi harfi yoklasan mânâsı hep Allah çıkar. 
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Deizm, ateizm, agnostisizm, nihilizm, rolativizm ve sekulerizm gibi akim 
ve felsefeler, gecmis asirlarda ortaya cıkmıs olsalar da modern 
dönemlerde yeniden revac bulmaya baslamistir. Bunlarin sebep ve 
neticeleri detaylı bir sekilde teshis edilmeli ve özellikle genc nesilleri 
koruma adına gerekli tedbirler zamanında alınmalıdır. Zira bunların her 
biri ilahi dinler ve insanlık icin önemli birer tehdittir. Bu makalede deizm 
üzerinde durulacak olsa da ozellikle deizmin sebepleri ve cözüm yollarıyla 
ilgili yapılan izahlar, büyük oranda yukarıda zikredilen diger akım ve 
felsefeler hakkında da gecerlidir. 


Deizm Nedir? 


En kısa tarifiyle deizm, Yaratıcı'nın kabulü, dinlerin reddi demektir. 
Deistler, Tanrı ile insan arasındaki melek, Kutsal Kitap ve peygamber gibi 
bütün aracıları reddederek sadece O’nun varlıgını kabul ederler. 
Deistlerin bir kısmı âhiret hayatından, ödül ve cezadan bahsetse de 
çoğunluğu ya buna inanmaz ya bunun bilinemeyeceğini söyler ya da 
bunun üzerinde durma gereği duymaz. Bu izahlardan da anlaşılacağı 
üzere aslında deizm, felsefi ve teolojik karakteri olan kendine mahsus bir 
harekettir. 


Deistler, gözlem ve deneyi tek kıstas kabul ettiklerinden, gayba ait her 
türlü inancı ve metafizik gerçeği reddederler. Mükemmel bir nizam ve 
intizam içerisinde işleyen varlığın ancak kâmil bir irade ve ilmin eliyle 
yaratıldığını akıl da kabul etmek zorunda kaldığından, Tanrı'nın varlığını 
reddetmezler. Fakat kâinattaki hareket ve varoluşları, bilimsel verilerle 
açıklayabileceklerini düşündükleri için tecellileri ve yaratması sürekli 
devam eden bir Tanrı inancını kabul etmezler. 


Onlara göre Tanrı, kâinatı yaratmış sonra da kendi hâline bırakmıştır. 
Dolayısıyla varlığın akışı ve deveranı, sebep sonuç ilişkileri ve tabiata 
konulan kanunlar sayesinde, deterministik bir şekilde devam edip 
gitmektedir. Onlar Allah'ın insanla ve varlıkla ilişkisinin sürekli olduğunu 
kabul etmedikleri için O'nun isim ve sıfatlarını da reddederler. 


Deistler, ilahi dinlere inanmadıkları için dinlerin emrettiği ibadetlerin de 
koyduğu yasakların da onlar açısından bir önemi yoktur. İnançlarına bir 
isim vermek gerekirse, buna “doğal din” veya “akıl dini” denilmelidir. Zira 
insan; iyiyi, doğruyu ve güzeli, aklıyla bulabilir. 


Deizmin Sebepleri 


1. Hiç şüphesiz deizm gibi akımların ortaya çıkmasının en önemli 
sebebi, Aydınlanma Çağı'ndan itibaren akla ve bilime duyulan 
sınırsız ve sarsılmaz güvendir. Akıl ve bilim, âdeta kutsallaştırılmış 
ve hakikatin tek ölçüsü kabul edilmiştir. Hristiyanlığın teslis ve ilk 
günah gibi akla aykırı bir kısım teolojik kabullere sahip olması, 
insanlara bazı dogmatik görüşleri ve hurafeleri dayatması, 
ortaçağda kilise babalarının farklı düşünenleri aforoz edecek ölçüde 
hakikat tekelciliği yapmaları ve engizisyon mahkemelerinin tasallut 
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ve tagallüpleri de dinin sorgulanmasının önünü açmış ve dinden 
kopuşları hızlandırmıştır. Batı'da başlayan ve hızla yükselen akıl- 
vahiy, bilim-din çatışması, kısa süre sonra İslâm dünyasına da 
sıçramış ve dinleri hakkında yeterli bilgisi bulunmayan bir kısım 
Müslümanları da etkisi altına almıştır. 

. Özellikle postmodernizmle birlikte eğlence ve haz kültürünün öne 
çıktığı hayat tarzı ve sınırsız özgürlük talepleri de insanları 
Yaratıcı'ya ve dinlere karşı ilgisiz hale getirmiştir. 

. Haz ve eğlence merkezli popüler kültür, öyle cazip bir şekilde 
insanlara sunuluyor ki çokları bunun karşısında direnç 
gösteremeyip teslim oluyor ve onlar, “Gördün mü o heva ve hevesini 
Tanrı edinen kimseyi?” (Furkan, 25/43) âyetinde resmedilen profile 
uygun olarak hayatlarını devam ettiriyorlar. Bir dine inanıp onun 
gereklerini yerine getirmenin, tutkularını ellerinden alacağından 
endişe ediyorlar. 

. Önceden çocuklar ve gençler korunaklı bir dünyada yetişiyorlardı. 
Fakat günümüzde farklı iletişim mecralarının tesiriyle izole bir 
hayat yaşama imkânı kalmadı. Gençler, vakitlerinin önemli bir 
kısmını internette ve sosyal medyada geçiriyor, inançları ve 
dinleriyle ilgili çok farklı soru ve fikirlerle karşılaşıyorlar. Bu da 
özellikle dini konularda yeterli altyapısı olmayan kimselerin 
zihinlerini bulandırıyor. 

. Dini temsil etme konumunda olan insanların, aydınların ve 
yöneticilerin yanlış yorumları, taassupları, dünyaya düşkünlükleri, 
sertlik ve huşunetleri de nesilleri dine karşı soğutuyor ve başka 
arayışlara sevk ediyor. Din namına veya dindarlaştırma adına ortaya 
konulan baskı, dayatma ve despotluklar, insanları dine düşman hâle 
getiriyor; ateizm ve deizmin artmasına sebep oluyor. Özellikle 
Müslümanlar arasında cehaletin, fakirliğin, ihtilafın, şiddet ve 
radikalizmin, dışlama ve ötekileştirmenin, bid'at ve hurafelerin 
yaygın olması da faturanın İslâm'a kesilmesine yol açıyor. 

. Günümüz nesilleri, büyük bir kısmı itibarıyla dini düşünce adına 
ciddi bir boşlukta neşet ediyor; Kur'ân'a vukufu olmadığı gibi Allah 
Resülü'nü de (sallallâhu aleyhi ve sellem) yeterince tanımıyor. Bu 
da taklidi imanı, kültür Müslümanlığını ve dini formalitelere 
indirgemeyi netice veriyor. Dolayısıyla dinleriyle ilgili ortaya atılan 
şüphe ve tereddütler karşısında savunmasız kalıyorlar. 
Karşılaştıkları farklı akımlara ait fikirler, kolayca zihinlerinde yer 
ediyor ve savrulmalara sebep oluyor. 


İslâm'a Göre Deizm 


Kutsal Kitapları ve nübüvvet müessesesini reddeden bir akımın, İslâm'a 
ve diğer ilahi dinlere aykırılığı aşikârdır. Deizme göre Tanrı, evreni 
yaratmış, varlığın devamı adına değişmez kanunlar koymuş ve sonrasında 
onu kendi haline bırakmıştır. Onlar bunu, saat misaliyle izah eder ve 
Tanrı'yı, imal ettiği bir saati kendi hâline bırakan bir saatçiye benzetirler. 


Aklen Tanrı'nın kâinata müdahale etmemesinin iki sebebi olabilir: 
Birincisi -haşa- acizliği; ikincisi de bizzat Kendisinin müdahale etmemeyi 
irade buyurmasıdır. İlki imkânsızdır. Zira kâinatı mükemmel bir şekilde 
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yaratmaya güç yetiren bir İlah'ın, ona müdahaleden aciz kalması makul 
değildir. İkinci şık da makul ve mantıklı değildir. Bir fabrika inşa eden 
fabrikatör onu kendi haline ve işleyişine terk etmez. Bunun iki sebebi 
vardır. İlki, fabrika bir süre sonra işlemez hale gelecektir. İkincisi, bu 
durumda fabrikayı yapan kimsenin şahsına bakan fayda ve maksat abes 
hale gelecektir. Allah da kâinatı yarattıktan sonra onu kendi haline 
bırakmamıştır. Çünkü yaratmakta bir maksadı vardır. Bunun hâsıl olması 
için de sebep ve neticelerin arkasında tasarruf ve tecellisini sürekli devam 
ettirmektedir. 


Kâinatta imtihan dünyasının bir gereği olarak her şeyin sebep-sonuç 
münasebeti içerisinde meydana gelmesi, insanı aldatmamalıdır. Varlığa 
bakan biri, yer yer çok önemli ve büyük neticelerin ufacık sebeplere 
bağlandığını görür. Bununla Allah, bir taraftan sebepleri icraat-ı 
sübhaniyesine perde yaparken, diğer yandan da sebeplerin arkasında 
bulunan asıl Müsebbibü’l-Esbab’a kapı aralamaktadır. 


Bu sebeple İslâm uleması, âlemdeki işleyişi ve tabiata konulan yasaları, 
“âdetullah” veya “sünnetullah” kavramlarıyla izah eder. Allah, bir neticeyi 
ve onu takip eden neticeleri, hep aynı sebeplerin eliyle yaratır. Dolayısıyla 
varlıktaki oluşlar, değişimler ve sonuçlar, maddenin yapısından gelen bir 
zorunluluk değil, ilahi fiillerin sürekli aynı tarzda tekrarlanmasının bir 
neticesidir. Fakat bu tekrar, mutlak değil mukayyet bir determinizm 
şeklinde cereyan eder. Allah, peygamber mucizelerinde olduğu gibi 
zaman zaman tabiat kanunlarını aşan icraatlarda da bulunur. Tümevarım 
yoluyla bu tekrarlara bakan insanoğlu, bunları “tabiat kanunları” olarak 
isimlendirir. 


Öte yandan imtihan, âhiret âlemi, ödül ve ceza olmaksızın insanlık 
âleminde cereyan eden hâdiselerin makul bir izahını yapmak, meydana 
gelen olayların hikmet ve sırlarına vâkıf olmak da mümkün değildir. 
Mesela zalim ve mütecavizlerin işledikleri onca zulme, cinayete rağmen 
bunların cezasını çekmeden; mazlum ve mağdurların da haklarını 
alamadan dünyadan çekip gitmeleri nasıl izah edilebilir? İnsanın içindeki 
ebediyet arzusu ne ile açıklanabilir? İnsanlığın anlam arayışı nasıl 
cevaplanabilir? Insanın dünyaya gönderiliş maksadı ve buradaki vazifesi 
nasıl bilinebilir? Insan iyi ve güzel olan şeyleri aklıyla bulsa bile bunları 
niçin yerine getirmelidir? Ahlaki eylemlerin rasyonel temelleri nelerdir? 
İşte bütün bu sorular, ancak vahiy sayesinde makul ve mantıki cevaplara 
kavuşur. 


Kur'ân-ı Kerim'de yer alan çok sayıdaki âyet-i kerime de bize heran 
yaratmasını devam ettiren, isim ve sıfatlarıyla kâinatta sürekli tecellide 
bulunan, bütün mülk ve melekütu her an hâkimiyeti altında tutan, sevk ve 
idare eden, görüp gözeten bir Allah tasavvuru resmeder. 

Mesela, “Göklerde ve yerde bulunan herkes ihtiyaçları için O'na yalvarır. 
O, her an yeni tecellilerle iş başındadır.” (Rahman, 55/29) âyeti, 
yaratmanın her an devam ettiğini gösterir. Şu âyet de Allah'ın varlık 
üzerindeki kesintisiz gözetim ve hâkimiyetinin devam ettiğine işaret 
eder: “O'dur ki gökleri ve yeri altı günde yaratıp sonra Arşına kuruldu. 
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Yere gireni, yerden cikani, gökten ineni ve göge yükseleni bilir. Häsılı siz 
nerede olursanız olun O, (ilmi ve kudreti ile) sizinle beraberdir. Allah 
bütün yaptıklarınızı görür.” (Hadid, 57/4). 


Aynı sekilde Kur’än, käinatı ve insanı yarattıktan sonra onu kendi häline 
bırakan degil; biläkis azgınlık ve taskınlık yapan bazı kavimleri heläk 
eden, insanları ürünlerden ve canlardan eksiltmekle imtihan eden, insana 
sah damarından daha yakın olan, kullarının dualarına icabet buyuran, 
onlara birtakım mesuliyetler yükleyen bir Allah tasavvuru sunmak 
suretiyle deizme bütün kapilarini kapatır. 


Bu Tür Akımların Önüne Nasıl Gecilebilir? 


Gunumuz gencleri, derinlikli bir arastırma yapmadan, deizmin kendilerine 
sundugu fikirleri makul, vaat ettigi güzellikleri cazip ve dünya görüsünde 
de huzur buldukları icin degil; bilakis dini yorumlara ve din adamlarına 
karsı besledikleri menfi hislerden dolayı onu benimsiyorlar. Bu da pasif 
bir deizmdir. Dolayıyla yapılması gereken, deizmi doguran sebeplerin 
ortadan kaldırılması; bataklıgın kurutulmasıdır. 


İkinci olarak, deizmin önüne geçme adına küçük yaşlardan itibaren 
nesillere, doğru uluhiyet ve rububiyet tasavvuru öğretilmeli; fiil, isim ve 
sıfatlarıyla Allah çok iyi tanıtılmalı; Allah, kâinat ve insan arasındaki ilişki 
doğru bir şekilde ortaya konulmalıdır. 


Üçüncü olarak, Kur'ân'ın Allah kelamı, hidayet kaynağı ve mucize bir 
kitap olduğu iyi anlatılmalı; beşeri ve nebevi yönleriyle Allah Resülü'nün 
hususiyetleri doğru öğretilmelidir. Kur'ân, Sünnet ve Siyer adına ortaya 
atılan yanlış iddialar, hatalı yorum ve değerlendirmeler, öteden beri dine 
mesafeli duran kimseler tarafından dile getirilen bir kısım itiraz ve 
şüpheler hakkında doyurucu, makul ve çağa uygun cevaplar verilmelidir. 


Dördüncü olarak, İslâm'ın hiçbir noktada akılla çatışmadığı, tam aksine 
insanları akletmeye ve tefekkürde bulunmaya çağırdığı; hiçbir şekilde 
bilimsel gelişmelerin karşısında olmadığı, bilakis bunları destekleyip 
teşvik ettiği, ikna edici argümanlarla ortaya konulmalıdır. 


Son olarak nesillere, her türlü hurafe, bid'at ve bâtıl inançtan arındırılmış 
sahih bir İslâm anlayışı sunulmalı, dinin insanlığa vaadettiği hayır ve 
güzellikler ortaya konulmalı, dünya ve âhiret dengesi doğru bir şekilde 
takdim edilmeli, “Kolaylaştırın, zorlaştırmayın; sevdirin nefret 
ettirmeyin.”(Buhâri, İlim 12) Nebevi beyanına sadık kalınmalıdır. 

Kanın Yolculuğu 


۰ Ağustos 1, 2020 
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Uzun bir seyahate cikacagiz. Hazir misiniz? Sizlerle birlikte kanin 
damarlardaki yolcuguna refakat edecegiz. 


Kan kalbden ciktiktan sonra, kücük dolasımla akcigerleri, büyük dolasım 
ile de bütün vücudu dolasır. Kan kücük dolasım ile temizlenirken büyük 
dolasımla da vucudu temizler. Yaklasık bes litre hacmindeki kanimizin 
seyahat ettigi kapalı bir sistem olan dolasım sistemimiz, merkezinde 
kalbin bulundugu atardamarlardan ve toplardamarlardan meydana gelir. 
Atardamarlarda pembe renkli, oksijeni bol, temiz kan dolasırken 
toplardamarlarda ise daha koyu renkli ve karbondioksit miktarı fazla olan, 
bir mänäda kirli kan dolasır. Toplardamarlarda kapaklar bulunur. Oksijen 
bakımından fakir kanın, yukarıya dogru cıkabilmesi icin bu kapaklarin 
destegine ihtiyacı vardır. Bu kapaklar yukarıya cıkan kanın akısına izin 
verir, fakat basıncın kesildigi kısa zaman aralıklarında kapanarak kanın 
geriye dogru akmasını engeller. Toplardamarlardaki kapakların 
vazifelerini yapmamaları ile kanın bacakların alt kısımlarında toplanması, 
“varis” olarak tarif ettigimiz hastalik olup normalde disaridan görünür 
olmayan toplardamarlarin görünür hale gelmesi hälidir. 


İçtimai meselelerin çözümünde de takip edilmesi gereken süreç buna 
benzer. Meseleler istişare meclislerine getirilmeli ve çözümler 
üretilmelidir. Çözümler üretilmezse birikimler olacak ve çok daha ciddi 
problemler ortaya çıkacaktır. 


Atar damarların iç yüzeylerinde böyle bir kapak sistemi yoktur. Kan, aort 
kapağından çıktıktan sonra hiçbir engele takılmadan bütün vücuda 
yayılır. Damarlar kalbin tevdi ettiği vazifeyi sadıkane yaparlar ve 
sözünden çıkmazlar. Kalb nasıl ise damarlar da ona göre hareket tarzı 
belirlerler. Kalbin pompalaması ile bir anda (taze/oksijenli) kan bütün 
vücuda yayılır ve vücut hayat bulur. 


Elektromekanik pompa görevini ifa eden dört odacıktan yapılmış kalbe 
gelince; sağdaki iki odasında kirli, soldaki iki odasında da temiz kan 
bulunur. Kalbde birbirlerine karışmayan temiz ve kirli kanın bir müddet 
sonra nasıl karşılaştıklarına daha sonra temas edeceğiz. 


Hücre ve dokularda oksijenini bırakıp karbondioksiti alan kirli kan, ana 
toplardamarlar yolu ile sağ kulakçığa ulaştırılır. Kalbin dört odacığını dört 
mevsime benzetebiliriz. Sonbahara benzeyen sağ kulakçık en küçük 
odacıktır ve kan burada fazla bekletilmez. Temizlenmek için adeta 
çırpınan kirli kan, bir kapaktan geçer ve temiz hava ile buluşabilmek için 
hızlı bir şekilde, biraz daha geniş bir bölüm olan sağ karıncığa gelir. Sağ 
karıncık kalbde karbondioksitin en yüksek olduğu yerdir; bu yüzden kışa 
benzer. Ancak kan bu kışa aldanmaz ve oksijenle buluşacağı akciğerlere 
doğru hızlı yolculuğuna devam eder. Kıştan sonra ilkbahar yağmurlarına 
ihtiyaç vardır ve akciğerlerden aldığımız nefesin içindeki oksijen bu 
ihtiyacı karşılar; bir anlamda kan oksijenle yıkanır. Bu bereketli 
yağmurlarla arınan kan sol kulakçığa döndürülür. Artık temizlenmiş olan 
kanın, aldığı bu güzellikleri başkalarına hayat verme adına kullanması 
gerekir ve yolculuğuna devam ederek sol karıncığa gelir. Adeta yaz 
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mevsimi başlamıştır ve her şey yerli yerindedir; ama bu güzellikleri 
başkalarına da ulaştırmak lazımdır. Kalbden “Burada durulmaz, yola 
devam” talimatını alan kan, hayata hayat olmak üzere yolculuğuna devam 
ettirilir. 


Hepimiz kanla birlikte seyahat ettik ve yorulduk. Burada biraz 
soluklanalım. Akciğerlere bakıp birkaç meseleyi açıklığa kavuşturalım. 


Hava akciğerlere girdiğinde içinde taşıdığı oksijeni, basınç farkına bağlı 
olarak, akciğer alveol keseciklerinin cidarını teşkil eden ince zardan nüfuz 
ederek yapışık durumdaki kılcal damar ağına geçer ve böylece kan 
oksijenle buluşup temizlenmiş olur. Buradaki alışveriş alanı çok 
önemlidir. Sağ karıncık her seferinde, yaklaşık 100 ml kanı akciğerlere 
gönderir. Kan, göğsümüzün iki yanındaki, zahiren küçük bir alana 
sıkıştırılmış akciğerlere ulaşır. Allah'ın “Vâsi” isminin tezahürünü ve 
küçük şeylerden büyük şeyler yaratmasının örneklerinden birisini 
akciğerlerde görürüz. Kanın işlem gördüğü milyonlarca alveol (kesecik) 
yan yana getirilip bir çarşaf gibi açılsa, akciğerlerin yaklaşık 100 
metrekarelik bir alana sahip olduğu görülür. Bir tarafta, keseciklere 
kadar gelen yaklaşık 350 cm? hava ve bunun da %21’ini teşkil eden 
oksijen, diğer tarafta 100 cm? kan arasında mükemmel bir alışveriş ile 
aynı anda kandan karbondioksit dışarı çıkar, oksijen de kana geçer. 
Zahiren bakıldığında, hava basıncı ve sıvıların yüzey gerilimi gibi fizik 
kanunlarına ve hemoglobinin biyokimyevi özelliklerine bağlı olarak 
yürütülüyor gibi görünen bu mükemmel hadisede vazife gördürülen bütün 
unsurlar, Kudreti Sonsuzun icraatına bir perdedir. Zira ne hava 
atomlarında ne de kan hücrelerinde böyle bir ilim ve irade yoktur. Onların 
her biri, Külli İrade Sahibinin emrinde koşturulan askerlerdir. 


Peki, bu 100 metrekarelik akciğer alanı bu gerilimi nasıl sağlıyor da bu 
kadar küçük bir alanda sönüp gitmiyor? Allah'ın izni ile akciğere yardım 
eden iki unsur vardır. Bunlardan biri oksijenin büyük destekçisi azot 
gazıdır. Oksijenle birlikte gelen ve hacmi oksijenin hacminin yaklaşık dört 
katı kadar olan azot, akciğeri bir çadır gibi gerer. Diğer unsur ise 
akciğerin ürettiği “sürfaktan” adı verilen kimyevi maddelerden oluşan bir 
karışımdır. Sosyal hayatta da bir işi yapmak için dışarıdan destek 
beklerken içeriden de destekler hazırlamak lazımdır. 


Artık kan oksijenini almış, karbondioksitini de atmıştır. Karbondioksit, 
önce küçük, daha sonra büyük hava kanalarına gelir ve dışarı çıkarken 
sesinizin duyulmasına hizmet eder. Yoğun karbondioksit sebebiyle boğucu 
bir özellik kazanmış hava, bu şekilde kalsaydı bütün hayvanların ve 
insanların çıkardığı karbondioksit sebebiyle bir müddet sonra yeryüzünde 
hayat son bulurdu, ama karbondioksit nebatat için besin maddesine 
dönüştürülmek üzere fotosentezde kullanılır ve bizim için çok önemli olan 
şekerin imalatına kaynak olur. 


Kalbde dört bölüm olduğunu söylemiştik. Bu bölümler arasında, oksijen 
bakımından zengin ve fakir olan kan birbiriyle karışmaz. Aralarında kalbi 
ikiye ayıran bir perde vardır. Bazen bu perde tam teşekkül etmez veya 


65 


perdede bir delik olur; bu yuzden iki tarafin kanı birbirine karısır ve 
hastalıklar ortaya çıkar. Karışan miktarın az olduğu durumlarda hayatın 
idamesi mümkün olsa da miktarın çok olması durumunda insanın 
hayatiyetini devam ettirmesi imkânsızdır. Kirli kan günahları, temiz kan 
ise salih amelleri temsil eder. Allah bizlere, temizle kirliyi 
karıştırmamamızı, kirleri istiğfar ile temizlememizi emrediyor. Solunum 
bir manada vücudun günahlardan temizlenmesi, yani istiğfarıdır. 


90.000 ile 120.000 kilometre olduğu düşünülen kılcal damarlardan oluşan 
çok geniş bir sahaya yayılan kan ile 100 trilyon kadar olan 
vücudumuzdaki her hücrenin ayağına hizmet götürülür. Hücrelerin 
faaliyeti ile açığa çıkan atıklar ve karbondioksit buradan alınır ve 
hücrelere ihtiyaçları olan gıda maddeleri ve oksijen verilir. Bu değişim 
çok daha büyük bir alanda olur. Yüz metrekarelik alanda alınan değerler 
ve güzellikler binlerce metrekarelik alanı kaplayan kılcallara taşınır. 
Demek ki bizim de edindiğimiz değerleri daha geniş alanlarda 
paylaşmamız gereklidir. 


En önemli arınma işleminin, en küçük yer olan kılcallarda olduğunu 
düşündüğümüzde, bizim de arınmamızın büyük bir kısmının kendi 
nefsimizde ve aile hayatımızda olması gerektiği sonucuna ulaşmamız 
mümkündür. 


Damar Sisteminden İbretler 


Damarların iç yüzeylerinde meydana gelen hasarlar zamanla çok daha 
büyük problemlere yol açar. Damarlardaki daralmalar, hayatımızı tehdit 
eden bir durumdur. Hasarlı damarın içini astar gibi döşeyen endotel 
tabakasındaki yarıklara yağ oturur, ardından bu hücreler kalsiyum ile 
kaplanır. Bir süre sonra parçacıkların kopması ve aşağılara gidip daha 
ince damarlarda tıkanıklık oluşmasıyla enfarktüsler ve nekrozlar görülür. 
Bu tür durumlarda, ya baypas ameliyatı yapılmalı veya stent ile bu darlık 
ortadan kaldırılmalıdır. 


Tekvini kanunları okuma sadedinde, vücuttaki her organın kendi vazifesi 
ile bizlere anlatmak istediği çok şey vardır. İbretle bakıldığında, kâinat ve 
insan kitabında geçerli olan kanunlardan birçok içtimai netice çıkarmak 
mümkündür. 


Bediüzzaman Hazretleri, tıp ilminden hem fen hem de sanat olarak 
bahseder. Demek ki tıp ilminin sanat tarafı da değerlendirilmesi gereken 
bir husustur. Neyin, ne zaman ve hangi hastaya uygun olduğuna karar 
vermek hekimliğin mahareti ve sanatıdır. 


1. Fethullah Gülen Hocaefendi ise, insan anatomisi ve fizyolojisiyle 
kâinattaki kanunların işleyişi arasındaki benzerliğe şu şekilde 
dikkat çeker: “Hâsılı, “emr-i bi’l-märuf nehy-i ani'l-münker” de, 
“rekâik” de, vücuttaki atardamar ile toplardamarlar gibidir. Nasıl ki 
kılcallara kadar bütün vücudun canlılığı bunlara bağlıdır. Aynen 
öyle de dindeki canlılığın mevcudiyetini sürdürmesi bu iki 
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mueyyidenin yerine getirilmesine baglidir. Cünkü insan, ancak bu 
sayede akibeti uzerinde yogunlasacak, husyar bir kalbe sahip 
olacak, her adimini temkin ve teyakkuz icinde atacak ve hayatinin 
her änını muhasebe duygusu icinde gecirecektir.”[1] 

Dipnot 


[1] “Dini Hayati Canli Tutan Iki Dinamik”, www.herkul.org/tag/rekaik/ 
Hazreti Yusuf'un (Aleyhisselâm) Üç Gömleği 
e Yazar: Prof. Dr. Yunus Serin 


e Sayı: 39 
e Haziran 1, 2020 
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“Gomlek” tabiri, dilimizde bazen mecazi mänäda kullanılır. “Bu gomlek 
bol gelmis” derken vazifenin hakki verilmedigini ima ederiz. 


Kur’än’ın muhtevasi evrenseldir; sadece indigi döneme hitap etmez. Her 
asrın ihtiyacını karsılayacak hükümler, hikmetler, usuller ve mesajlar 
icerir. Bu mesajlar bazen acık bir sekilde bazen de onceki peygamberlerin 
hayatlarından tablolar hälinde sunulur. Benzeri her devirde yasanan 
hadiselerin arka planı, bunlar karsısında ortaya konulacak durus ve 
akıbet adına alınması gereken ibretlere dikkat cekilir. 


Bu çerçevede Yusuf Süresi; hadiselerin iç yüzünü, geleceğe bakan 
yönlerini ve tevilini açıklayan, köle olarak satıldığı ülkenin en saygın ve 
sevilen kişisi haline gelen bir peygamber oğlu peygamberin 
(aleyhisselâm) hayat hikâyesi üzerinde durur. Özellikle günümüzdeki bazı 
olayların gerçek yüzünü aydınlatır ve İslâm'a hizmetin pek çok 
düsturlarını ortaya koyar. 


Hazreti Yusuf'un (aleyhisselâm) doğup büyüdüğü vatanından 
uzaklaştırılması, gömleğine kan bulaştırılması (Yusuf, 12/18), gayri meşru 
bir teklife karşı çıktığı için gömleğinin arkadan yırtılması ve babasının 
gözlerinin Hz. Yusuf'un gömleğinin sürülmesiyle açılması, günümüzdeki 
bazı hadiselere de işaret ediyor olabilir. 


1. Sırtından Çıkarılan ve Kan Sürülen Gömlek 
Yusuf'un kardeşleri hırslarının ve hasetlerinin kurbanı oldular. Kendi 
aralarında, “Onu öldürün veya dönüp geri gelemeyeceği bir yere bırakın.” 
diye konuştular. Böylece babalarının teveccühünün yalnızca kendilerine 
kalacağını düşünerek tövbe edip salihlerden olacaklarını zannettiler 
(12/9). Fakat babaları Hz. Yakub (aleyhisselâm), kardeşlerinin Yusuf'u 
kıskandığının farkındaydı, ama ilahi takdire boyun eğdi ve Hz. Yusuf'u 
kardeşleriyle birlikte gönderdi. Yusuf'u bir kuyuya atan kardeşleri, 
akşama doğru ağlayarak geldi ve Hz. Yakub'a, “Onu eşyalarımızın başında 
bırakmıştık, fakat biz oynarken onu kurt yemiş.” dediler (12/17). 
Yusuf'un Mısır'da peygamberliğe ve halkın gönüllerinin sultanı olmasına 
giden süreçte, doğup büyüdüğü yeri terk etmesi, Mısır'a gitmesi ve 
hayatın her safhasını; köleliği, saray ve hapis hayatını öğrenmesi 
gerekiyordu. 


Fethullah Gülen Hocaefendi, 2008 yılında; “Türkiye'de yeteri kadar 
düşünen kafa var; birkaç milyon insanın kendi değerlerimiz hesabına 
dünyaya açılması bir kayıp olmaz, aksine hem ülkemiz hem de insanlık 
adına büyük yarar saglar”[1] demiş, İslam'ın güzelliklerini tanımaya 
dünyadaki herkesin ihtiyacı olduğunu ifade etmişti. 


Kardeşleri Yusuf'tan kurtulmak için gömleğini çıkardılar ve kendisini bir 
kuyuya attılar. Uydurma delil ile Yusuf'un gömleğini kana buladılar. 
Sonra herkesi bu yalana inanmaya davet ettiler. 


17-25 Aralık 2013'te rüşvet ve yolsuzlukla haksız menfaat ettikleri somut 
delillerle tespit edilen şahıslar; işlerini Allah korkusuyla, adalet 
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cizgisinden ayrilmadan ve konumlarının hakkını vererek yapan emniyet 
mensuplarının gömleklerini cıkararak onları hapse attılar. Onlara isnat 
ettikleri suçlara herkesin inanmasını istediler. Hâlbuki her şey aşikâr ve 
deliller göz önündeydi. 


2. Gayrimeşru Davete Hayır Dediği İçin Arkasından Yırtılan 
Gömlek 

Kuyuya atılan Yusuf'u, kervancılar buldular ve Mısır'da köle pazarında az 
bir fiyata, çocuğu olmayan Mısırlı bir vezire sattılar (12/19-21). Yusuf 
sarayda büyüdü, her işini Allah'ın (celle celâluhu) kendisini gördüğüne 
inanarak yaptı. Allah'ın izni ve inayetiyle, hicret eden Hizmet gönüllüleri 
ve onların nesilleri de insan hakları, demokrasi ve hukukun üstünlüğüne 
saygı duyulan ülkelerde yetişecekler. Salih bir dairenin kapısını açan sırlı 
bir anahtar olan ihsan şuuruyla Kur'ân ahlakına uygun bir hayat 
yaşayacaklar ve ortak evrensel insani değerleri temsil edecekler. 


Vezirin hanımı, Yusuf'un nefsinden murad almak istedi; kapıları kapattı ve 
davette bulundu. İhlas, ihsan ve iffet kahramanı Yusuf kapıya doğru 
yönelince Züleyha koşup onu yakalamak isterken gömleğini arkasından 
yırttı. Tam bu anda vezir geldi. Hanımı kocası ile karşılaşınca, “Senin 
ailene kötü maksatla yaklaşanın cezası, zindana atılmaktan veya gayet acı 
bir azaptan başka ne olabilir?” (12/23-25) diyerek iftirada bulundu. 


Yusuf'un “O beni arzu ederek bana yaklaştı.” demesine ve Züleyha'nın 
bir yakınının, gömlek önden yırtılmışsa kadın, arkadan yırtılmışsa Yusuf 
haklıdır demesine rağmen Yusuf'u zindana attılar (12/26-27). 


Yusuf'un kardeşleri, aç ve çaresiz kaldıkları bir dönemde Mısır'a giderek 
ülkenin hazine işlerinden sorumlu bakanı olan Hz. Yusuf'tan 
(aleyhisselâm) buğday talep ettiler. Hz. Yusuf kendisine kötü davranan 
kardeşlerini tanıdı, ama onlar kendisini tanıyamadı. (12/58). Yusuf'un 
kardeşleri, kendilerine destek verenin, iftira attıkları Yusuf olduğunu 
öğrendiklerinde, ondan özür dilediler ve “Vallahi de, tallahi de Allah seni 
bize üstün kılmıştır. Doğrusu bizler suçlu idik!” dediler (12/91). 


Hz. Yakub (aleyhisselâm), yaşadığı musibette Allah'a sığındı ve ilahi 
hikmete itimat etti. Bizim de yaşadığımız musibetlerde Allah'a 
dayanmamız ve O'nun sonsuz rahmet ve hikmetine güvenmemiz 
gerekiyor. 


Hz. Yakub (aleyhisselâm), oğlunun ölmediğini bilerek, devamlı onun 
yolunu gözleyerek ağladığı gibi biz de Hizmet'in bitmediğini bilerek, 
Allah'la irtibatı güçlü tutarak, aktif sabırla hizmetlerimize devam 
etmeliyiz. 


Meş'um 15 Temmuz hadisesinden hemen sonra, binlerce hâkimin, 
savcının, akademisyenin, öğretmenin, emniyet teşkilatı ve TSK 
mensubunun görevine son verildi. Binlerce masum insan zindana atıldı. 
Hizmet gönüllüleri darbe yapmakla itham edildi. Hâlbuki dünya, 
“gömleğin önden değil, arkadan yirtildiginin” farkındaydı.[2] 
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3. Yusuf Kokulu Gomlek 
Hz. Yusuf (aleyhisselam), kardeslerine, “Su gomlegimi alin, babamin 
yanına varıp onun yüzüne suruverin, o zaman gözü açılacaktır.” (12/93) 
dedi. “Müjdeci gelip de gömleği Yakub'un yüzüne sürünce gözleri açıldı.” 
(12/96). Darbe senaryosunu yazanların, Türkiye'nin maddeten ve manen 
çökmesine sebep olanların gerçek yüzü ortaya çıktığında, onların 
yalanlarına kanan halkın gözlerinin açılacağını ümit ediyoruz. 


Sonuç 


1. Hz. Yusuf'un gömleği kardeşleri tarafından çıkarıldı ve hayvan 
kanıyla kirletildi. 17 Aralık soruşturması sonrası Yusuflar görevden 
uzaklaştırıldı. 

2. Kendisi suçlu olduğu halde Züleyha Hz. Yusuf'a iftirada bulundu. 15 
Temmuz darbe senaryosunu yazanlar, masumları itham etti. 

3. Hz. Yakub'un gözleri, Hz. Yusuf'un gömleği sürüldüğünde açıldı. 
Allah'ın izni ve inayetiyle, Yusufların tekrar önemli hizmetler eda 
etmesiyle Hizmet’e karşı kor olan gözler açılabilir. 

4. Hz. Yusuf'a kötülük eden kardeşler, muhtaç kalıp kendisinden 
yardım talep ettiler; pişman olup af dilediler. Hasetle dolup taşıp 
Hizmet gönüllülerine zulmedenlerin muhtaç hale düşeceklerine, 
pişman olacaklarına, af dileyeceklerine ve “Allah sizi bize tercih 
etti.” diyeceklerine işaretler olabilir. 

5. Hz. Yusuf, köle olarak geldiği yerde izzet ve iktidara erdi. 
Kardeşlerinin insafsız tavırlarına karşı âlicenap oldu. Hâşâ, güç 
zehirlenmesine düşmedi. Benzer şekilde, iftiraya maruz kalanlar, 
mallarına el konulanlar, hicret etmek zorunda kalanlar, Allah'ın izni 
ve inayetiyle, aziz olacaklar ve karakterlerinin gereğini sergilemeye 
devam edeceklerdir. 

6. Hizmet bu dönemde “ateşten gömlek” giydi. Gömleğe kan 
bulaştırılması ve gömleğin arkadan yırtılması neticesinde zulümlere 
ve iftiralara maruz kaldı, zindana düştü. Kör gözlerin açılacağı 
günleri, Cenâb-ı Hakk'ın engin rahmetinden intizar ediyoruz. 


Dipnotlar 


[1] M. Fethullah Gülen, “Hicret Edin, Hayat Bulun!”, Bamteli, 12 Mayıs 
2008. 


[2] “Macht. Wahn. Erdogan: Wie er sich râcht, die Demokratie zerstört 
und immer mehr Einfluss auf Deutschland nimmt”, Focus, Nr. 30/16, 23- 
7-2016. 
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İnsan çok kompleks bir varlık olup beden, nefis, ruh, kalb ve latifeler gibi 
maddi ve manevi donanımlara sahiptir. Bütün kâinat bu müstesna varlığın 
hayatının devam etmesi için istihdam edilmektedir. İnsan, mahiyetinde 
meknuz olan bu değeri idrak ettiği ölçüde hem kendine hem de topluma 
katkıda bulunacaktır. Aslında insan, ağacı içinde barındıran bir çekirdek 
gibidir. Çekirdeğin inkişaf etmesiyle muhtelif güzellikler yeryüzünde zahir 
olur. İnsanın mahiyetindeki bu zenginlikleri fark etmesiyle hem insan hem 
de çevresi huzur ve mutluluğa kavuşur. Bu açıdan insanın Allah 
tarafından kendisine bahşedilen çevreyi bir nimet olarak görmesi, çevreye 
karşı sorumluluk duygusunu ihmal etmeyip bütün varlığa muhabbet 
nazarıyla bakabilmesi, onun mahiyetindeki bu güzellikleri keşfetmesine 
bağlıdır. 


Çevre Bir Nimettir 


Bu husus şu âyette haber verilmektedir: “Görmüyor musunuz ki Allah 
göklerde ve yerde olan şeyleri sizin hizmetinize vermiş. Görünen 
görünmeyen bunca nimete sizi gark etmiş” (Lokman, 31/20). Başka bir 
âyet ise şu şekildedir: “Hem geceyi ve gündüzü, Güneş'i ve Ay'ı sizin 
hizmetinize verdi. Diğer yıldızlar da O'nun emriyle size râm edilmiştir. 
Elbette aklını çalıştıran kimseler için bunda alınacak nice ibretler var! 
Yeryüzünde türlü türlü renklerle, her çeşitten bitki ve hayvan olarak sizin 
için yarattığı daha neler neler var! Elbette bunda düşünen kimseler için 
alınacak ibret var.” (Nahl, 16/12-13). 


Çevre insana çok farklı menfaatler sağlaması yönüyle kadri büyük bir 
nimettir. Insana düşen vazife ise, çevreyi kirletmemek, temiz tutmak ve 
kaynakları israf etmemektir. 


Çevre Allah'ın Âyetlerini Yansıtır 


Çevre, insana maddi katkılarda bulunduğu gibi, manevi konularda dersler 
vererek insanın kemâline katkılar sunan İlahibir âyet, bir işarettir. 
Marifet peşinde koşan bir kimse için çevre, çok büyük deliller ihtiva eder. 
Nitekim âyet-i kerime şu şekildedir: “Göklerin ve yerin yaratılışında, gece 
ile gündüzün sürelerinin değişmesinde, insanlara fayda sağlamak üzere 
denizlerde gemilerin süzülüşünde, Allah'ın gökten indirip kendisiyle 
ölmüş yeri canlandırdığı yağmurda ve yeryüzünde hayat verip yaydığı 
canlılarda, rüzgârların yönlerini değiştirip durmasında, gökle yer 
arasında emre hazır bulutların duruşunda, elbette aklını çalıştıran 
kimseler için Allah'ın varlığına ve birliğine nice deliller vardır.” (Bakara, 
2/164). Buna göre insan, çevreyi tevhit dersi adına bir mektep gibi telakki 
etmelidir. Çevre, insanın varoluşuyla alakalı sorularına cevaplar 
bulabilmesi için geniş ve derin bir tefekkür sahasıdır. 


Çevre Bir Emanettir 


İnsanın her zaman kullandığı çevre, bütünüyle onun şahsına ait bir alan 
değildir. Çevre insana bir emanettir. Dolayısıyla insanın bu emanete sadık 
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kalması, her türlü zararlı eylemden uzak durmasi gerekir. Insanin hem 
emanete sahip cıkması hem de o emaneti gelecek nesillere daha gelismis 
bir sekilde tevdi etmesi gerekir. Kur’än’da emanete riayet edilmesi 
gerektigine dikkat cekilir: “Her kim hıyanet edip de ganimetten veya 
kamuya ait hasilattan bir sey asırır, bunu da gizlerse, kıyamet gunune o 
vebalini aldigi seyler, boynuna asılı olarak gelir” (Al-i Imran, 3/161). 
“Duzeltilmis olan ulkeyi ifsat etmeyin!” (Araf, 7/56). 


Hilafet Sirriyla Insan Cevreye Karsı Sorumludur 


İnsan yeryüzünün halifesidir. Elbette yeryüzü sadece insana hizmet 
etmemektedir, fakat manevi melekeleri itibariyle insan halife olmaya ehil 
yaratılmıştır. Dolayısıyla insanın potansiyelindeki bu duyguyu keşfetmesi 
çok önemlidir. Öyleyse insanın çevreyi nimet bilmesi, onda marifetullaha 
giden satırları okuması, onu emanet görmesi, hilafet sırrıyla bu emaneti 
koruması ve geliştirmesi gereklidir. Ancak ne yazık ki çevreye en büyük 
zararı insan vermiştir ve vermeye devam etmektedir. 


19. yüzyıldan itibaren artma eğilimi gösteren çevre 
problemlerinin arka planında insan faktörü yer almaktadır. 
Dünyadaki en temel çevre sorunları arasında ozon tabakasının 
delinmesi, küresel ısınma, buzulların erimesi, iklimlerin değişmesi, 
su kaynaklarının azalması, yangınların artması ve ormanların 
azalması yer almaktadır. 1952 yılında Londra'da 4000'den fazla 
insan, hava kirliliği sebebiyle hayatını kaybetmiştir. Bu durum, 
insanlığı çevre sorunlarına karşı daha duyarlı olmaya iten dönüm 
noktalarından biri olarak ifade edilmektedir. Bütün bu sorunlar, 
ancak evrensel değerlere bağlı ve sorumluluk sahibi insanlarla 
çözüme kavuşacaktır. 

Çevreye Muhabbetle Bakılmalıdır 


İnsanın bütün canlılara merhamet etmesi ve bütün varlığa muhabbet 
beslemesi, onun erdemli olmasının önemli bir veçhesini teşkil etmektedir. 
Kâinatın mayası muhabbettir. İnsanın bu duyguyla düşüncesini 
şekillendirmesi, ekolojik dünyada değer ifade eden hemen her şeye 
sevgiyle bakması gerekmektedir. Peygamber Efendimize (sallallâhu aleyhi 
ve sellem) ait şu mübarek sözler çevreye bakışımıza bir ölçü vermesi 
açısından son derece manidardır: “Kim haksız yere bir serçeyi öldürürse 
kıyamet gününde Allah onu hesaba ceker.”[1] “Uhud öyle bir dağdır ki o 
bizi sever, biz de onu severiz.”[2] “Kıyametin kopacağını bilseniz dahi, 
elin elinizdeki fidanı dikiniz.” Efendimiz (sallallâhu aleyhi ve sellem), her 
konuda olduğu gibi, çevreye karşı duyarlı olma konusunda da zirveleri 
tutmuştur. O (sallallâhu aleyhi ve sellem) aç bırakılmış bir deveyi görünce 
ağlayan, yavru kuşlar annesinden ayrılınca buna sebep olanlara 
hiddetlenen ve deveye fazla yük konulduğunda sahibini ikaz eden kutlu 
bir Nebi idi. 
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Cevre, Vazifesini Yerine Getiren Bir Sistemdir 


Varlik gece gunduz Allah’1 (celle celaluhu) tesbih etmektedir. Cevre, Allah 
(celle celäluhu) karsisindaki vazifesini yerine getiren bir sistemdir. 
Nitekim bu durum Kur’än’da söyle ifade edilmektedir: “Hem goklerde ve 
yerde ne varsa hepsi, herhangi bir canli olsun, melaike olsun hepsi Allah’a 
secde eder, asla kibirlenmezler. Ustlerindeki Rablerinden korkar ve 
kendilerine ne emredilirse onu yaparlar.” (Nahl, 16/49-50). Kur’än’da 
tasların Allah (celle celäluhu) karsısındaki häli su äyetle tasvir edilmistir: 
“Tasların oylesi vardır ki Allah’a olan tazimi sebebiyle yukaridan düsüp 
parçalanır. Allah yaptıklarınızdan habersiz değildir.” (Bakara, 2/74). 


Mevcudat hem vazifelerini bihakkın yerine getirmeleri hem de satır satır 
Allah'ın varlığına ve birliğine deliller, işaretler ihtiva etmeleri yönüyle 
hürmete layıktır. Özellikle Müslümanların en önemli ibadet yeri olan 
mescitlerle alakalı Peygamber Efendimizin (sallallâhu aleyhi ve sellem) 
“Yeryüzü bana mescit kılındı”[3] sözü, çevrenin değerini bizlere 
hatırlatmaktadır. 


Çevre Şuuruna Dair Bazı Örnekler 


Gönüller Sultanı Efendimiz başta olmak üzere, onun izinden yürüyen 
müstesna şahsiyetler, çevre konusunda çok duyarlı olmuşlardır. Özellikle 
Peygamber Efendimizin (sallallâhu aleyhi ve sellem) Medine'de imar 
faaliyetlerine katılarak yaşadıkları şehrin mamur hale gelmesi için çaba 
göstermesi, Mekke'nin yanında Medine ve Taif bölgelerini de harem alanı 
ilan ederek oralarda ağaç kesmeyi ve avlanmayı yasaklaması, O'nun 
çevreye karşı ne derece duyarlı olduğunu göstermektedir. 


Taif halkı Müslüman olmak üzere Medine'ye bir heyet gönderdiklerinde, 
Efendimizin (sallallâhu aleyhi ve sellem) anlaşma metnine, Taif bölgesi 
vadilerinin koruma altına alındığına, oradaki bitki örtüsünü tahrip 
etmenin ve hayvan avlamanın yasaklandığına ve bu yasağa uymayanların 
cezalandırılacağına dair bir madde ekletmesi manidardir.[4] 


Nebiler Sultanının (sallallâhu aleyhi ve sellem), yaşanılan şehrin temiz 
tutulması, bitki ve hayvanların korunması, durgun sulara idrar 
yapılmaması ve içme sularının etrafına çöp dökülmemesine dair emirleri, 
O'nun çevreye karşı hassasiyetinin açık delilleridir. Yine Efendimizin 
(sallallâhu aleyhi ve sellem), susuzluktan ağzı kurumuş, dili sarkmış bir 
köpeğe ayakkabısıyla kuyudan su çıkarıp veren bir kişinin cennetlik 
olduğunu; kedisini eve hapsedip açlıktan öldüren yaşlı kadının da 
cehennemlik olduğunu haber vermesi de ümmetine çevre bilinci 
kazandırması açısından kayda degerdir.[5] 


Sahabe Efendilerimiz de çevre konusunda çok hassas davranmışlar, 
çevreyi bir emanet olarak görmüşlerdir. Hz. Ebu Bekir'in (radıyallâhu 
anh), Hz. Üsame'nin (radıyallâhu anh) komutasındaki orduya hitap 
ederken, “Hurma ağaçlarını sökmeyin, yakmayın; diğer meyve ağaçlarını 
telef etmeyin; koyun, sığır ve diğer hayvanları yemenin dışında bir amaçla 
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kesmeyin” diye talimatta bulunması; Hz. Ömer’in (radıyallähu anh), Ebu 
Musa el-Es’ari’yi (radıyallähu anh) Basra’ya vali olarak gonderirken 
görevleri arasinda sokaklarin temizligini de sayması; Hz. Osman’ın 
(radıyallâhu anh) geç bir vakitte ağaç dikerken yanına gelen ve “Ey 
Müminlerin emiri! Bu vakitte mi dikim yapıyorsunuz?” diye soran birisine, 
“Bana uğradığında beni böyle hayırlı bir iş yaparken bulman, 
bozgunculardan biri gibi bulmandan daha iyidir” şeklinde cevap vermesi, 
onlardaki çevre şuurunu gostermektedir.[6] 

Günümüz Müslüman toplumlarında bu şuurun kaybolması, maalesef 
Nebevi sünnetin ruhunu iyi anlamamaktan kaynaklanmaktadır. Ancak 
hemen belirtelim ki Allah Resülü'nün (sallallâhu aleyhi ve sellem) izinden 
giden, bir karıncayı düştüğü zor durumdan kurtarmak için uzun süre 
uğraşan, çok kısa ömürleri var diye böcekler için gözyaşı döken, solan 


bitkiler ve yaprağını döken ağaçlar karşısında hüzünlenen müstesna 
şahsiyetleri de burada hatırlamak gerekir. 


Dipnotlar 

(1) Müslim, Sayd, 57. 

[2] Buhari, Cihad, 71. 

[3] Buhari, Salat, 56. 

[4] Muhammed Hamidullah, İslam Peygamberi, 1/500. 

[5] Buhari, Edeb, 27; Ezan, 90. 

(61 Muhit Mert, “Çevre Bilinci Oluşturmada İslâm'ın Katkısı Üzerine”, 
Uluslararası Çevre ve Din Sempozyumu, İstanbul Ilahiyat Fakültesi, 15- 
16 Mayıs 2008, s. 30. 
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Günesin ısıtması ile bir manada enaniyeti birakamamis zuhrenin 
üzerindeki katre, reşhaya dönüşür; çiçeğin üzerindeki damla buharlaşır. 


Mevlana, “Hamdım, piştim, yandım” der. Hamdım, yani zühre halinde 
idim. Her şeyi kendimde zannediyordum. Hamlığımdaki enaniyet elbisesi, 
Allah'ın fıtratımda yarattığı güzelliklerin dışarı çıkmasına mâni oluyordu. 
Enaniyet elbisesini çıkarmamla birlikte fıtratın güzellikleri etrafa 
yayılmaya başladı. Her yeri güzel kokular sardı. Zührenin içinden çıkan 
katreye döndüm. Nihayet yandım, buharlaştım, artık bana dair hiçbir şey 
kalmamıştı. Görüldüğünde Allah'ı hatırlatan reşhaya döndüm. Güneş'in 
parlak bir aynası oldum. 


Bediüzzaman Hazretleri zühre, katre ve reşha safhalarını enfes bir 
üslupla anlatır.[1] Bu konu, Risale-i Nurda Külli Kaideler eserinde şu 
şekilde şerh edilmiştir: 


“Cenab-ı Allah'a ulaşma veya yakınlık kazanmada üç grup ve üç yol 
vardır: 


1. Enaniyeti bırakmayan, eserlere dalan, dolayısıyla akıl, fikir ve 
istidlâl (delilden neticeye yürüme) yolunda yürüyen bilim ve 
tefekkür ehli, imanlı filozoflar ve bunların yolu 

2. Aklı da kullanmakla birlikte, nefsin arındırılması, ilim ve hikmet 
yolu ve bunu tercih eden ehli velâyet veya Tasavvuf 

3. İman, teslimiyet, fakr, kulluk ve kalbin tasfiyesini esas alan 
peygamberler ve peygamberlik yolu. 

Bu üç yola ve yoldakilere, güneşle olan münasebetleri açısından zühre, 
katre ve reşha misal teşkil edebilir. Zühre, katre ve reşha ile temsil edilen 
Allah'a ulaşma ve O'nunla münasebet yollarında yolcuların istidat ve 
mizaçlarına göre yolcular, hattâ yolun mertebeleri sayısınca farklılıklar 
görülür.”[2] 


Zührenin üzerindeki katrenin resha olma seyahatinin her safhası bize 
dersler verir. Resha, yani cig tanelerinin milyarlarcası semaya yükselir ve 
bakmaya doyamadigimiz o guzel bulutların yaratılmasında istihdam edilir. 


Rabbimizin yarattıgı her seyin bir seyahati ve menzili vardır. Her sey 
hareket halindedir. Mahlükatın en sereflisi olarak yaratılan insan da bu 
yolculukta kendisine layık olan yere dogru gitmektedir. 


Reshaların da gitmesi gereken, Rabbimizin tayin ettigi bir menzili vardır. 
Bir kısmı tekrar katre olarak arza düşer. Bir kısmı ise dolu ve kar olarak 
geri gelir. Kar bir yorgan gibi arzı kaplar, ayıpları örter. Karın, dolunun 
ve yağmur damlasının hususi bir vazifesi vardır. Emir dairesinde hareket 
ederler ve menzillerine ulaşırlar. 
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Bazen bir çiseleme, bazen şakır şakır rahmet pınarları açılır. Yağmura da 
rahmet denilmesi bundandır. Katre haline dönüşmüş olan binlerce 
reşhanın yukarıdaki görevleri tamamlanmış, artık arza avdet etmişlerdir. 


Bir kısmı tuzlu sularla arkadaşlık yapmak zorunda kalır, denizlere düşer. 
Diğerleri göllere ve tatlı sulara kavuşur. Bir kısmı da mahzenlerde ve 
mağaralarda Ashab-ı Kehf gibi beklerler. 


İlahi Beyanda suyun dinlendirildiğine dikkat çekilir: 


“Biz gökten belirlediğimiz bir ölçüye göre su indirir ve onu yerde 
dinlendiririz. Ama dilersek onu yerden gidermeye de kadiriz.” (Mu'minün, 
23/18). 


Bazen insanlar da kaderin hikmetli cilveleriyle dinlendirilir. Her türlü 
kirden temizlenirler. Fıtrata aykırı halleri istihalelerle aslına rücu eder. 


İstihalelerden geçtikten sonra içilebilecek hale gelen su, insan için bir 
manada ilaçtır. Ancak o saflaşmış hâli ile insandaki bütün toksinleri ve 
üreyi kendine kehribar gibi çekebilir. Üstadımızın Otuz İkinci Söz'de 
anlattığı gibi,[3] oksijen ile karbon arasındaki aşk-ı kimyevi, toksinlerle su 
arasında da vardır. Su birilerine hayat verme adına kendi zehirlenecek, 
ama bu sayede hayat sahiplerine hayat olacaktır. 


Fethullah Gülen Hocaefendi, reşha olmadan sonsuzun kıymetini kavrama 
ufkuna ulaşamayacağımıza dikkatlerimizi çeker: 


“Önemli olan tezkiye-i nefs etmemek suretiyle tezkiyeye ulaşmaktır. Nefsi 
sıfırlamak suretiyle, sıfırın kıymetsizliğini, sonsuzun kıymetini kavrama 
ufkuna vasıl olmaktır. Zira hiçbir insan, kendini sifirlamadan sonsuza 
açılamaz. Sonsuza açılanlar ise kendilerini sıfırlamış, Hak karşısında bir 
hiç olduklarının idrakine varmışlar demektir. Dolayısıyla bunlar 
mü'minlere karşı tevazu, mahviyet ve hacâlet ufkuna çok daha çabuk 
ulaşırlar. Tersinden ifade edecek olursak, insan, Allah'ın ihsan buyurduğu 
mevhibelerden en küçüğünü dahi nefsine isnat ettiği zaman, yüksek bir 
kulenin başından çok derin bir kuyuya düşer. Bu duygu ve düşünceye 
sahip birisinin terakki etmesi mümkün değildir. Evet, bu tip insanlar 
başlarını kaldirdiklarinda Israfil’in azametli heykelini bile müsähede 
etseler, kendilerini bir kuyunun dibinde sukut etmiş olarak kabul 
etmiyorlarsa baş aşağı düşmüşler demektir. 


İnkâr edenlere karşı aziz olmaya gelince; her şeyden önce inkârcılar 
karşısında zillet gösterme, insanın Allah ile olan nispetine ve 
münasebetine dokunur. “Allah'ın kulu ve kölesiyim.” diyen bir insan 
başkaları karşısında zillet göstermemelidir. Kaldı ki bu zillet, onun 
şahsıyla sınırlı kalmaz; Efendimize de (sallallâhu aleyhi ve sellem) râci 
olur. Öyleyse, O'na intisabı olan herkesin O'ndan başkasına karşı başının 
dik, alnının açık olması lazım. Bu sebeple hiçbir Müslüman, sırtında 
taşıdığı Müslümanlık hamulesinden utanmamalı. Onun hayata taşan 
görünümünden sıkılmamalı. Dinin emirlerini yerine getirmekten, Kur'ân 
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ve sunnetin emrettigi, selef-i salihinin tutup gittigi caddenin hayatina 
hayat olmasindan endise duymamalıdır.”[4] 


Sonsuz Nur adli eserinde ise peygamberlerin resha gibi olduklarını 
vurgular: 


“Butun peygamberler (aleyhimüsseläm) masumdur. Onlarin hayatinda 
kasdi herhangi bir inhiraf soz konusu degildir. Onlar, seckin ve kudsi 
olarak yaratılmıs müstesna insanlardir. Sadece hayırlı degil, hayırlılar 
icinde de en seckinlerinden daha seckindirler. Ve onlar bütün bir hayat 
boyu da bu seckinlik ve kudsiyetlerine zerre kadar golge 
dusurmemislerdir. 


Nebilerin fıtratları safi, ruhları ulvi, iradeleri sağlam ve gönülleri de pırıl 
pırıldır. Allah'tan (celle celâluhu) gelen tecelliler onlarda, geldiği keyfiyet 
üzere tebellür eder ve kendi buudlarıyla görülür ve sezilir. Onlar güneş 
sualarını aksettiren ve aynen yansıtan bir sızıntı, bir reşha gibidirler; 
onların gönüllerinde ışık kırılması veya renk istihalesi olmaz! 


Allah, insanlar içinden bir insanı seçiyor ve her şeyi reşha gibi kusursuz 
ve arızasız aksettirecek nezih bir Ruh'u intihap edip insanlara mesajını 
O'nunla gönderiyor; O da, getirdiği bu mesajı yorumlarıyla açıklıyor, 
önümüze seriyor.”[5] 


Reşha Olmak 


Zühre yüzünde gösterir kendini 

Katre ise içine almıştır Güneş'in timsalini 
Reşhaya gelince, Güneş'e parlak bir ayna olur 
Aslında bunların hepsi de Allah'ın işleri 


Zühre yansa da reşhaya olmaz tebdil 

Katre yanmadan olmaz reşhaya tebeddül 
Enaniyeti terk etmeden insanlık olmaz mutedil 
Sünnetullah ne tebdil olur ne de tahvil 


Toprak zühreye dâyelik yapsa da 

Hep arzular katreyi kendi yuvasında 
Reşhaya dönüşmek için çırpınan katre de 
Eneden sıyrılırsa eğleşir menzilinde 


Kar, ana gibidir, sarmalar toprağı 

Dolu, baba gibidir, tasfiye eder zemini 
Katre kardeş gibidir, paylaşır derdi tasayı 
Hepsi beraber seyreyler hikmetli eserleri 


Reşhanın inişi de çıkışı gibi mutedil 
Sünnetullah bize gösterir itidal 
Şayet böyle olmasaydı inzal 
Görülürde her katreyle izmihlal 
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Katre cikmak icin insani mertebeye 
Gecmesi gerek menzilleri hatve hatve, 
Menzillerin en mühimi de fecve'®! 
Ashabı Kehf de geçti ceste ceste 
Dipnotlar 


[1] Bediüzzaman Said Nursi, Sözler, İstanbul: Şahdamar Yayınları, 2014, 
s. 358. 


(21 Ali Ünal, Risale-i Nurda Külli Kaideler, İstanbul: Şahdamar Yayınları, 
2013,s 72. 


(31 Bediüzzaman Said Nursi, Sözler, İstanbul: Şahdamar Yayınları, 2014, 
s. 646. 


[4] M. Fethullah Gülen, Sohbeti Canan, Kink Testi-2, İstanbul: Nil 
Yayınları, 2011, s. 140-141. 


(51 M. Fethullah Gülen, Sonsuz Nur, İstanbul: Nil Yayınları, 2011, s. 360- 
361. 


(61 fecve: Mağara. 
Hazreti Yusuf Kıssasının Tebliğ Boyutu 
e Yazar: Sadik Sefer 


e Sayı:33 
e Aralık 1, 2019 
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Kur’an kıssaları, peygamberlerin, ümmetlerin ve kavimlerin haberlerini 
en guzel ve hikmetli sekilde beyan eder. Bununla da degisik hususları 
hedefler. Dini prensipleri zihinlere yerlestirmek, hak yolun kaderinin 
degismedigini haber vermek, tevhit mücadelesinin ibret ve hikmet dolu 
tarihini bildirmek, amellerin insanları nelere ve nerelere sürükleyecegine 
dikkat çekmek, muvaffakiyete giden yolun haritasını sunmak, ferdi, ailevi, 
içtimai, hukuki ve uhrevi birtakım hakikatlere dikkat çekmek ilk akla 
gelenlerdendir. Hedeflenen hususlardan birisi de bir tebliğ ve temsil 
insanında bulunması gereken en hayati vasıfları misalleriyle birlikte 
sunmaktır. Tafsilatıyla anlatılan Hazreti Yusuf (aleyhisselâm) kıssası, bu 
manada en zengin içeriğe sahip kıssalardan birisidir. 


Haset Damarını Tahrik Etmeme 


Hazreti Yusuf (aleyhisselâm), küçük yaşta gördüğü ve peygamberliğine 
işaret eden bir rüyayı babasıyla paylaşır. Hazreti Yaküb (aleyhisselâm), 
ondan rüyasını kardeşlerine anlatmamasını tembihler. Ona ihsan edilecek 
nimetin şeytanın da dürtüleriyle kardeşlerini kıskançlığa sevk edeceğine 
ve bu hisle ona tuzak kurabileceklerine dikkat çeker. Rüyayı bir şekilde 
haber alan kardeşlerin hissettikleri haset, babalarının Yusuf'a karşı sevgi 
ve teveccühü, şeytanın anne farklılığını akıllarına getirmesi ile bütün 
benliklerini sarıp vicdanlarını kör etmiş ve onları, küçük kardeşlerini 
öldürmeye bile teşebbüs edecek bir noktaya sevk etmiştir. Haset, en 
yakın insanları bile birbirine düşüren bir histir. Hak ve hakikatleri tebliğ 
ve temsil edecekler, söz, hal ve hareketlerine dikkat etmeli, faikıyet ifade 
eden bir rüyanın bile hepsi nebi ocağına mensup insanları nelere sevk 
ettiğini unutmamalı ve hizmetlerini, insanlardaki haset damarını 
tetiklemeyecek çizgide ve incelikte sürdürmelidirler. 


Hazırlıklı Olma 


Hazreti Yusuf (aleyhisselâm) kardeşleri tarafından bir su kuyusuna atılır. 
Maksatları Yusuf'un yarınlarını karartmaktır. Fakat Cenab-ı Hak, 
kendisine “Zamanı gelecek, onların hiç hatırlarına gelmediği ve seni hiç 
tanımadıkları bir sırada, kendilerine yaptıkları bu işi 

hatırlatacaksın” buyurur ve bahar dolu günlerin müjdesini verir. Kalbi 
itmi'nan ve sekine dolu Yusuf, kuyuda teslim ve tevekkül yudumlarken 
oradan geçen bir kervanın sucuları onu fark eder ve gizlice Mısır'a 
götürüp düşük bir fiyata satarlar. Kendisini satın alan vezir, Mısır'ın 
maliye nazırıdır. Böylece o, devrin en medeni ülkesinde, en seçkin bir 
ailenin yanına yerleşir. 


Hiçbir resülünü muhataplarının karşısına hazırlıksız çıkartmayan Allah, 
onu da yaklaşık kırk yıl, Mısır'ın her türlü mali meselelerinin konuşulduğu 
bir mekânda yetiştirmiş ve göreceği hizmetlere hazır hale getirmiştir. 
Nübüvvetle tavzif edilen Hazreti Yusuf (aleyhisselâm) kralın gördüğü 
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bolluga ve kıtlıga isaret eden rüya sonrası kendisinin mali meseleleri cok 
iyi bildiğini ifade ederek problemin çözümüne talip olur. Edindiği tecrübe 
ve birikimden, kendisine ihsan edilen donanımdan en azami şekilde 
istifade eden Hazreti Yusuf, kriz sürecini çok iyi idare eder ve muhatap 
olduğu milletin varlığını tehdit eden bu problemi rahatlıkla çözüme 
kavuşturur. Sürece şahit olan halk, onu bağrına basar. Oluşan zemini, 
mesajını sunma adına çok iyi değerlendiren Hazreti Yusuf (aleyhisselâm), 
açılan kapılardan içeri girer ve Mısır'daki muhataplarının içlerinde tevhid 
kaleleri inşa eder. 


İhlaslı Olma 


İhlas, temsil ve tebliğ insanı peygamberlerin ortak ve temel 
vasıflarındandır. Onsuz Hak katında da halk yanında da kabul görmek, 
rızaya ermek ve gönüllere girmek mümkün değildir. Allah, Hazreti 
Yusuf'u, efendisinin hanımının haram ve çirkin arzularına karşı gösterdiği 
bürhanla muhafaza buyurmustur.[1] Zira o samimiyetinin bir neticesi 
olarak Allah tarafından “tam ihlasa erdirilmiş” bir kul ve nebidir.[2] Niyet 
ve amellerindeki arılık ve duruluk, ihtiyaç duyduğu anda imdadına 
yetişmiştir. Tebliğ vazifesini iradesiyle omuzlayan hak erlerinin ihlas 
derinlikli hayat ve hareketleri, muvaffak olmaları adına çok mühim olduğu 
gibi bu tercihlerinden dolayı kendilerine kurulan tezgahlardan ve 
tuzaklardan korunmaları adına da çok önemlidir. 


Güven Oluşturma 


Hazreti Yusuf (aleyhisselâm) maruz kaldığı haksızlıklar karşısında hiçbir 
zaman taşkınlık yapmamıştır. O, kendisini çekemeyenlerin de cazibesine 
kapılanların da yanında elinden ve dilinden emin olunan insandır. Kırk 
yıla yakın evinde kaldığı üstelikte ülkenin hazinesine bakan insanlar 
ondan zerre miktar hıyanet görmemiştir. Zira Hazreti Yusuf'a göre 
“Hıyanet ederek zalim olanlar iflah olmazlar!”[3] 


İftiraya uğradığı bizzat meselenin muhatapları tarafından ortaya 
çıkartılmasına rağmen o, hem efendisinin talebinden dolayı ve hem de 
nefsine yenik düşmüş bir kadının kâm alma arzusunun, o güne kadar çok 
iyiliğini gördüğü insanları, toplum nezdinde küçük düşürecek bir 
pozisyona sokmamak ve yarın bu insanların da elinden tutmak adına, 
hakkında verilen karara itiraz etmemiş ve zindanın yolunu tutmuştur. 
Orada yillarca,[4] emniyet ve asayişi ihlal eden insanlarla beraber kalmış 
ve bu süre içerisinde de hep güven telkin etmiştir. Hatta ondan aldıkları 
dersle çokları, dışarıya bir emniyet insanı olarak çıkmıştır. 


Uyanık Olma 
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Hayatın günlük akışı içerisinde kendisine düşen vazifeleri itkan ruhu 
içerisinde yapmaya çalışan Hazreti Yusuf (aleyhisselâm), belki de hiç 
tahmin etmeyeceği bir şahsın, kendisine yıllarca kol kanat geren 
efendisinin hanımının kurduğu tuzakla bir anda karşı karşıya kalmıştır. 
Bu hanım Hazreti Yusuf'a sahip olmayı iyice aklına koymuş ve kapattığı 
kapılar arkasında buna yeltenmiştir. Bu da gösterir ki hedeflerine 
odaklanan tebliğ erlerinin akıllarından asla çıkarmamaları gereken bir 
husus da sürekli ihtiyatlı olmaları gerektiğidir. 


Mahrumiyeti Tercih etme 


Hazreti Yusuf'un merak edilmesi üzerine evin hanımı, mükellef bir sofra 
hazırlayıp kadınları konağına davet eder. Yemekler yenilip sıra meyvelere 
geldiğinde hanım efendisi, Hazreti Yusuf'tan misafirlerin önüne çıkmasını 
talep eder. Kadınlar, karşılarındaki şahsın güzelliğine hayran kalıp 
bıçaklarla farkına varmadan ellerini keserler.[5] Başkalarını da aynı 
çukura düşürmekle hayâsızlığını ve hatasını örtbas etmeye çalışan evin 
hanımı, şahit oldukları güzelliğe vurulduğunu ifade eder ve onların 
önünde arzusunu yerine getirmediği takdirde Hazreti Yusuf'u zindana 
atmakla tehdit eder. 


En girift hadiselerin bile gelecek adına ne anlam ifade ettiğini çok iyi 
okuyan Hazreti Yusuf (aleyhisselâm), hemen oracıkta duaya yönelmiş, “Ya 
Rabbi! Zindan, bu kadınların beni dâvet ettikleri o işten daha 

iyidir” diyerek zindanı tercih etmişti. 


Her Fırsatı tebliğ Adına Değerlendirme 


Hazreti Yusuf” zindana iki gençle beraber atılmıştır. Bu gençler birer rüya 
görürler ve ondan rüyalarını tevil etmelerini isterler. Bu zemini, onların 
gönüllerine girme adına fırsat gören Hazreti Yusuf (aleyhisselâm), onlara 
rüyalarını tevil edeceğini haber verir, ama önce kendisini dinlemelerini 
ister. Allah ve ahiret hakikatine evet dememiş halkın değil hakkı temsil 
edenlerin dinine tabi olmak gerektiğini, şirkin Allah'a en büyük bir 
saygısızlık olduğunu, tevhid inancının insanı her yönüyle huzur getirecek 
ilahi bir ihsan olduğunu, fakat çoklarının bu konuda aldanıp nankörlüğe 
düştüğünü haber verir. Allah'ın onlardan halis bir kalble yalnız Kendisine 
ibadet etmelerini emir buyurduğunu ifade eder. 


Sabır ve Sebat 
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Hazreti Yusuf'un mümeyyiz vasıflarından birisi, yaşadığı hadiseler 
karşısında dişini sıkıp sabretmesidir. O kuyuya atılmayı, az bir fiyata 
pazarda satılmayı, onlarca yıl köleliğe maruz kalmayı, iffetine yapılan 
saldırıyı, yıllarca hürriyetinden mahrum bırakılmayı ve ailesinden ayrı 
düşmeyi hep sabırla göğüslemiştir. Yaşadığı ağır imtihanlar karşısında bir 
an bile ümidini yitirmemiş ve hedefe giden yolda hep iradesinin hakkını 
vermeye çalışmıştır. 


Çileli bir hayat süren Hazreti Yusuf (aleyhisselâm) nübüvvet vazifesini 
hakkıyla yerine getirme adına hayatı boyunca bir karar ve azim insanı 
olarak yaşamıştır. Tebliği hayatları adına en önemli vazife gören 
müminler de kendi devirlerinin şartlarını ve muhataplarının durumunu 
dikkate alarak Kur'ân'ın bildirdiği ve Allah Resülü'nün (sallallahu aleyhi 
ve sellem) gösterdiği yolda yoluna devam etmelidir. 


Dipnotlar 
(11 Yusuf Süresi 11/24. 
[2] Yusuf Süresi 11/24. 
[3] Yusuf Süresi 11/23. 
[4] Yaklaşık sekiz yıl. 
[5] Hadise göstermektedir ki bir iffet ve hayâ abidesi olan Hazreti Yusuf 
(aleyhisselâm), kendisine verilen cemal nimetin farkındadır ve toplum 
içerisinde fitneye sebep olmama adına ya sokağa tedbirli çıkmış ya da 
yaşadığı mekânın dışına pek çıkmamıştır. Davetteki kadınların onu ilk 
defa görmeleri ve hepsinin aynı duyguya kapılması bu duruma işaret 
etmektedir. Otuz küsur yıldır aynı şehirde yaşayan böylesi bir güzelliğin, 
dışarıda dolaşsa fark edilmemesi mümkün değildir. 

Afrika Kökenli Büyüklerimiz 

e Yazar : Abdullah Aymaz 


e Sayı:3 
e Haziran 1, 2017 
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Zaman zaman hem Afrikalı, hem de Afrika kokenli dost ve kardeslerimiz 
tarafindan soyle sorularla karsılasıyoruz: “Afrika’ya hig peygamber gelmis 
midir? Islamiyet’in ilk dönemlerinde Müslüman olan, hatta sahabe olmak 
derecesinde Peygamber Efendimize (sallallahu aleyhi ve sellem) yakın 
olmuş Afrikalılar var mıdır?” 


Benzer bir soruya M. Fethullah Gülen Hocaefendi şöyle cevap veriyor: 
“Dünyanın her yerine peygamber gönderilmiştir. Peygamberlerin sayısını 
bilmiyoruz. Yalnız hadis kitaplarında, bir rivayette 124.000, diğer bir 
rivayette de 224.000 peygamber gönderildiği bildirilmektedir. Cenab-ı 
Hak hiçbir devri boş bırakmamış, hemen her devirde peygamber 
göndermiştir.” 


“Peygamberler, bir bölgeye, belli topluluklara değil, dünyanın çeşitli 
ülkelerine, ayrı ayrı mıntıkalara gönderilmişler.” Kur'ân-ı Kerim'de 
“Hiçbir millet yoktur ki, içlerinde, onları eğri yolun encamından 
sakındıran bir Peygamber zuhur etmiş olmasın’ (Fâtır Süresi, 24) 
buyurulmaktadır. Kur'ân'ın bu kesin hükmü gösteriyor ki, yeryüzünde her 
topluluk içinde peygamber zuhur etmiştir. Başka bir âyette, Cenab-ı Hak, 
şöyle buyurmaktadır: ‘Peygamber göndermedikçe (hiçbir millete) azap 
edecek değiliz” (İsra Süresi, 15). 


Asrımızın fikir adamlarından Prof. Dr. Mustafa Mahmud'un Elhıvâr maa 
sadiki'l-mülhid(Dinsiz Arkadaşımla Karşılıklı Konuşma) isimli bir kitabı 
var. Ateizmden dönmüş bu insan, daha evvel, günümüzün modası olarak 
materyalizmin hayranı iken, Kur'ân-ı Kerim'i tetkik edip İslâmiyet'i 
inceledikten sonra, 180 derece bir dönüşle, inkârdan uzaklaşmış ve füze 
hızıyla mescide ulaşmış birisi... Mustafa Mahmud bir seyahatinden 
bahsederken, diyor ki: Afrika'da Niyam Niyam ve Mav - Mav kabileleriyle 
karşılaştım. Neye inandıklarını sordum. Dediler ki ‘Biz öyle bir Mabud'a 
inanıyoruz ki, göktedir, yerdekileri idare eder.’ (Allah, gerçi gökte 
durmaz, ama öteden beri ‘O Rahman Arş'a istiva etmiştir (oturmustur)’ 
(Tâhâ Süresi, 5) âyet-i kerimesiyle ifade edildiği gibi, İlahi emir ve 
hükümler gökten gelir. Ayrıca Mustafa Mahmut şunları ilave ediyor: 
“Gördüm ki, onlar İhlas Süresi'nin manasını söylüyorlar: “İlah (Allah), her 
şey Kendisine dayanan ve Kendisi hiçbir şeye dayanmayan varlıktır. O bir 
ana ve babadan doğmamıştır. O'nun eşi benzeri yoktur...” Başka bir 
kabileye gittim. Allah'a tıpkı bizler gibi inanıyorlardı. Kur'ân'ın anlattığına 
yakın bir tevhid anlayışları vardı. Şayet bu hususlar onların kulaklarına 
bir peygamber tarafından söylenmemiş olsaydı, bunları bilmeleri 
düşünülemezdi. Evet, bu gerçekleri onlara peygamberler fısıldadı. Sonra 
da dededen babaya, bu asra kadar gelip ulaştı.” 


Hz. İbrahim aleyhisselamın eşi Hz. Hacer, Mısırlıdır. Yani Afrikalı. Hz. 
Hacer, Peygamberimiz Muhammed aleyhisselamın dedesi Hz. İsmail'in 
annesidir... Bir sene önce, Ramazan ayında, umreden gelen arkadaşlar 
anlatmışlardı: Umre grubunun içinde bir ablamız, eşi hapiste olduğu için 
çok üzgün imiş. En son Safa-Merve arasında sa'y yapıyorlar. Sa'y bitince 
ezan okunuyor. Hazırlıklı oldukları için yanlarında bulunan hurma ve 
zemzem ile bulundukları yere oturup iftar açıyorlar. Bu ablamızın hemen 
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önünde siyahi bir hanımefendi oturmakta. Bir şey yemeyip içmeyince, 
bizim abla ona hurma ve zemzem uzatarak iftar etmesini söylüyor. O, 
şöyle bir dönüp “Kızım, ben Hz. İsmail'in annesi Hâcer'im... İçeridekiler 
için merak etmeyin, kurtulacaklar!’ diyor. Ondan sonra ablamız artık hiç 
üzülmüyor... 


Unutmayalım, Efendimizin (sallallahu aleyhi ve sellem) müezzini Bilâl-i 
Habeşi (radıyallahu anh) Etiyopyalıdır. 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem) Mekkeli müşriklerin 
zulümleri artınca, mağdur, mazlum, kimsesiz Müslümanları amcasının 
oğlu Cafer-i Tayyar (radıyallahu anh) ile Habeşistan'a gönderdi. Çağrı 
filminde de çok güzel işlendiği üzere, Habeşistan'ın âdil hükümdarı 
Necaşi Ashama tarafından, müşriklerin geriye götürme ısrarına rağmen 
orada himaye edildiler. Bedir zaferini duyunca Necaşi, Cafer-i Tayyar'a 
“Ben oraları bilirim; oralarda hayvan otlattım!” demişti. Çünkü Necaşi, 
küçük bir prens iken kaçırılmış ve köle olarak satılmıştı. Onun için 
oralarda çobanlık yapmıştı. Daha sonra taraftarları hâkim olunca onu 
gelip götürmüşler ve devletin başına geçirmişlerdi. 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem) bütün ülkelere ve 
meliklere mektup gönderirken, Amr ibn-i Umeyye ile de Necâşi'ye bir 
mektup göndermişti. Mektubunda Kâinatın İftihar Tablosu, şöyle 
buyuruyordu: 


“Bismillahirrahmanirrahim... 

Allah Resülü Muhammed'den, Habeş Meliki Necâşiye! 

Ey Melik! Müslüman olmanı dilerim. Ben senin namına, Lâ ilâhe illâ Hü, 
Melik, Kuddüs, Selâm, Mü'min, Müheymin olan Allah'a hamd ü senâ 
ederim. 

Ve şehâdet ederim ki, Meryem'in oğlu İsâ, Allah'ın kulu ve Kelime'sidir. 
Allah, O Kelime'yi (ki, İsâ'ya vücud veren “Kün” hitabıdır) ve o ruhu ve 
çok temiz ve afif olan ve dünya hayatından tamamıyla çekilmiş bulunan 
Meryem'e nefhetti. Bu surette Meryem, İsâ'ya hamile kaldı. Böylece 
Allah, İsâ'yı yarattı. 

Nasıl ki, Âdem'i de Allah, kudret eliyle ve bir mucize olarak yaratmıştır. 
Ey Melik! 

Seni; eşi, ortağı olmayan bir tek Allah'a imana ve Ona ibadete, bana 
uymaya ve Allah tarafından bana gönderilenlere inanmaya dâvet 
ediyorum. Çünkü ben Allah'ın bunları tebliğe memur elçisiyim. 


Seni ve halkını Aziz ve Celil olan Allah'a imana dâvet ediyorum. 
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Şimdi ben size İslâm hakikatlerini tebliğ ettim ve nasihatte bulundum. Siz 
de nasihatimi kabul ediniz! 


Selâm hidayete tâbi olanlara olsun.” 


Allah Resülü'nün mektubunu alıp okuyan Necaşi, önce öptü, ardından 
yüzüne gözüne sürdü sonra da Resülullah'a olan saygısını göstermek için 
tahtından inerek Müslüman oldu. Şehadet getirdi. “Keşke şu saltanata 
bedel, Muhammed-i Arabi'nin (sallallahu aleyhi ve sellem) hizmetkârı 
olsaydım! O hizmetkârlık, saltanatın pek üstündedir” dedi. (Ebü 

Davud, Es-Sünen). 


Necäsi vefat edince Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem), 
onun gıyâbi cenaze namazını kıldırmıştır. 


Peygamber Efendimizin (sallallahu aleyhi ve sellem) dadısı Ümmü 
Eymen, Habeşistanlı bir câriye idi. Aslında Peygamber Efendimizin 
babasının hizmetçisiydi. Vefatından sonra, Efendimize (sallallahu aleyhi 
ve sellem) annelik ve babalık yaptı. Efendimize peygamberlik gelince, ilk 
iman edenlerden oldu. Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem) Hz. Hatice 
ile evlendiğinde onu azat etti. Sonra Ubeyd bin Zeyd ile evlendirdi. Ondan 
Eymen isimli bir çocuğu oldu. Onun için “Eymen'in annesi” manasına 
kendisine Ümmü Eymen denildi. Asıl ismi Bereket'tir. Kocası, savaşta 
şehit olunca Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem) Ümmü Eymen'i, 
evlatlığı olan, meşhur sahabi Zeyd bin Hârise ile evlendirdi. Bu evlilikten 
Üsame bin Zeyd dünyaya geldi. Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem) 
Üsâme'yi çok severdi; onu vefatından az önce hazırladığı ordunun başına 
komutan tayin etmişti. Hz. Ali hariç bütün büyük sahabiler bu ordunun 
içindeydi... Islam tarihinde bu orduya “Usame Ordusu” denilmektedir... 


Küresel Gıda Krizi 
e Yazar: Dr. Muammer Yörükoğlu 


e Sayı: 70 
° Ocak 1, 2023 


90 


91 


Rusya ve Ukrayna; kuresel gayrisafi milli hasilanin sadece %2’sini 
karşıladıkları hâlde “dünyanın ekmek sepeti”[1] deyimiyle tarif 
ediliyorlar. Bu iki büyük ziraat ülkesi arasındaki kronik savaş durumu, 
2022 sonu itibarıyla küresel gıda teminini, özellikle Ortadoğu ve Afrika'da 
ağır şekilde etkilemektedir. 2014'ten sonraki ikinci Rusya-Ukrayna krizi, 
Şubat 2022'de başladığında, zaten Covid-19 salgın sürecinde gıda arz 
Zincirinin bozulmuş olması, buna karşılık talebin sürekli artması, bir 
önceki yıl yaşanan kuraklık ve özellikle Güney Amerika'da hasadın düşük 
olması sebebiyle gıda fiyatları ciddi nispette artmış durumdaydı. Küresel 
gıda temin sürecindeki sıkıntılar ve fiyat artışları, işgalle birlikte yeni bir 
ivme kazandı. Bugün Ukrayna'nın ciddi mânâda ihracat yapamaması, 
zorunlu askerlik ve göç hâlinin tarım iş gücünde azalmaya yol açması, 
tarım arazilerinin bir kısmının boş kalması, fiyatı artmış olan gübreye 
erişimin kısıtlı hâle gelmesi, tarla veriminin düşmesi, gelecek hasatların 
belirsizliği ve ekim, bakım ve hasadın ağır şartlarda yapılıyor olması, 
küresel gıda güvenliği için giderek artan bir tehdit oluşturuyor. Rakamlar 
ve oranlar durumun vahametini açıkça ortaya koyuyor: 


“Rusya, 2020 itibarıyla buğday ve gübre ihracatında dünyada birinci, 
ayçiçeği yağında ikinciydi. Ukrayna ise, ayçiçeği yağında birinci, mısırda 
dördüncü, buğdayda beşinciydi. Bu iki ülke dünyanın toplam mısır 
üretiminin beşte birini, ayçiçeği yağı üretiminin %60’ını, buğday ve arpa 
ticaretinin dörtte birini, mısır ticaretinin %15’ini ve dünya gıda ihtiyacının 
yaklaşık %25’ini karşılıyordu. Onlarca ülke, bu iki ülkeden yaptıkları 
ithalata güveniyordu. Kriz öncesinde Somali buğday ithalatının %100’ünü, 
Mısır %80’ini ve Sudan %75’ini Ukrayna ve Rusya'dan temin 
ediyordu.”[2]?! 


Enerji kaynakları ve piyasası acısından problemin genisleme, derinlesme 
potansiyeli ve bunun sonuçlarının yol açabileceği etkiler de kendini 
göstermektedir: “Rusya dünyada ikinci büyük doğalgaz üreticisi ve en 
büyük ihracatçısı (küresel ihracatın %20’si), üçüncü büyük ham petrol 
üreticisi ve ihracatçısı (küresel ihracatın %10’u), üçüncü büyük kömür 
ihracatçısı (küresel ihracatın %5’i) konumundaydı. Rusya 2020 itibarıyla 
Avrupa Birliği ile Birleşik Krallık'ın kömür, doğalgaz ve ham petrol 
ithalatının toplam olarak sırasıyla %45, 35 ve 25'ini karşılıyordu.” [4]! 


Kriz öncesinde küresel biyoyakıt üretimi ise en yüksek seviyesindeydi ve 
“dünyada üretilen tahılın yaklaşık %10’u biyoyakıt üretiminde 
kullaniliyordu.”[6] Bu, özellikle fosil yakıt kullanımında dışa 
bağımlılıklarını azaltmak isteyen Avrupa ülkeleri ve ABD basta olmak 
üzere birçok ülkenin giderek daha fazla başvurduğu bir yoldu ve özellikle 
bu iki bölgenin etanol ve biyodizel talebi, gıda güvenliği endişelerini 
artırdığı için tenkit ediliyordu. Çünkü bu %10’luk miktar, 2022 itibarıyla 
1,9 milyar insanın bir yıllık gıda ihtiyacına karşılık geliyordu.”[7] Sonuçta 
Ukrayna'da savaş patlayınca yıllardır süregelen “Gıda mı, yakıt mı?” 
tartışması tekrar alevlendi. “Savaş sebebiyle gıda fiyatlarındaki artış 
biyoyakıt maliyetlerinin yükselmesine yol açınca, biyoyakıt üreten 
ülkelerden bazıları (Isveç, Hırvatistan, Finlandiya) bu tip üretimlerini 
askıya alma veya azaltma yoluna gitti.”® “Buğday ve mısırın fiyatı 2019- 
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2022 arasında iki katına çıkıp Birleşmiş Milletler (BM) Gıda ve Tarim 
Teşkilatı'nın (FAO) Gıda Endeksi %58 artışla bütün zamanların zirvesini 
görünce, küresel gıda arzı açık vermeye başladı. Bunun üzerine BM yeni 
bir küresel açlık uyarısında bulundu: Buna göre 2022 ortası itibarıyla 
dünyada gıda güvenliği olmayan insan nüfusu iki kattan fazla artmış 
bulunmakta, 38 ülkede 47 milyon insan daha açlık tehlikesi 
yaşamaktaydı.” 


Yıllardan beri iklim ve ekolojilerinin olumsuzluğu, savaşlar ve bölgesel 
istikrarsızlıklar sebebiyle kronik gıda yokluğu ve açlık çeken büyük bir 
insan kitlesi yardım beklerken, etanol üretiminde kullanılan buğday ile 
biyodizel üretiminde kullanılan ayçiçeği yağı fiyatı, savaşın patlamasıyla 
birlikte büyük artış göstermesine rağmen kısa ve orta vadede yapılacaklar 
konusunda ciddi anlamda uygulanabilir bir küresel girişim en azından BM 
çatısı altında henüz görülmemektedir. 


“Temiz enerjiyi destekleyen bir sivil toplum hareketinin çalışmasına göre, 
sadece bir günde 15 milyon ekmeğe eş değer, yaklaşık 10 bin ton buğday 
AB'de etanol olarak otomobillerde yakılmaktadır. Bu durum devam ederse 
gıda fiyatlarının tamamen kontrolden çıkma riski mevcuttur. Biyodizel 
üretiminde kullanılan ayçiçeği yağının fiyatı da buğdayınkiyle birlikte 
krizden sonra önemli ölçüde artmıştır. Her ne kadar bazı biyoyakıt 
üreticileri biyoyakıt fiyat artışını gıda fiyatlarındaki artışa değil de petrol 
fiyatının yükselmesine bağlasa ve Rus petrolünün yerini biyoyakıt ile 
doldurmak için çalıştıklarını iddia etse de biyoyakıt için buğday ithaline 
son verilmesi durumunda Ukrayna buğdayının %20’sinin Mısır gibi 
(nüfusu 2022 sonu itibarıyla 110 milyona yaklaşmış) ülkelere 
satılabileceği anlaşılmaktadır. Ortadoğu ve Kuzey Afrika'daki bazı ülkeler, 
buğday ihtiyaçlarının “50'den fazlasını Ukrayna ve Rusya'dan ithalatla 
karşılıyorlardı. Avrupa Komisyonu raporu da savaşın tarım ürünleri 
pazarını altüst ettiğini, krizin bir süre daha devam etmesi durumunda 
gelecekte yağlı tohumların ve tahılların dünya çapında temini konusunda 
daha fazla belirsizlik ortaya çıkacağını kaydediyor.” [8] 


Bununla beraber ekonomik yönden gelişmiş ülkelerdeki halkın petrol 
fiyatlarındaki artıştan, gıda fiyatlarındaki artışa göre daha fazla endişe 
duyması, biyoyakıt sektörüne hareket alanı açıyor. Kaldı ki ithal gıdaların 
nakliye maliyeti de yakıt fiyatlarındaki artışa bağlı olarak yükseldiği 
hâlde, fosil yakıt kaynakları yetersiz olan gelişmiş ülkelerde, özellikle 
motorlu araç ağırlıklı taşımacılık sektörünün ihtiyaçlarından dolayı petrol 
başta olmak üzere doğrudan fosil yakıt talebinin ve kullanımının sürekli 
yüksek olması, bu ekonomileri enerji temini açısından kırılgan hâle 
getiriyor. Bu ülkeler de petrolün yerine koyabilecekleri biyoyakıt, hibrid 
ve hidrojen gibi enerji kaynaklarını geliştirmeye çalışıyor. 


“Uluslararası Enerji Ajansı verilerine göre, biyoyakıtlar küresel petrol 
talebinin %2’sine cevap veriyor. Kriz öncesinde, biyoyakıt üretiminde 
dünya birincisi durumundaki ABD'de yetiştirilen mısırın %36’sina karşılık 
gelen 90 milyon ton mısırdan etanol üretilip benzine karıştırılıyor, ABD 
ayrıca Ukrayna ve Rusya'dan toplam 50 milyon ton mısır ithal ediyordu. 
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AB'de ise 12 milyon ton buğday ve mısır etanole dönüstürülüyordu ki bu 
miktar, bloğun toplam üretiminin 7'si demekti.”[10] 


Biyoyakıt konusunda dünyanın beklentileri tersine çıktı. Hükümetlerarası 
Biyoçeşitlilik ve Ekosistem Servisleri Platformu (IPBES) ile 
Hükümetlerarası İklim Değişikliği Görüşmeler Kurulunun (IPCC) ortak 
çalışma raporuna göre, biyoenerji üretimine yönelik olarak çok geniş 
topraklar üzerinde tahıl, yağlı tohum, ağaç, tek veya birkaç yıllık ot ve 
bitkilerin yetiştirilmesi ekosistemlere zarar veriyor; bu durum, tabiattan 
daha fazla istifade etmenin önüne geçiyor ve sürdürülebilir kalkınma 
hedeflerine ulaşılmasını engelliyor.[11] “Dünyanın en büyük biyoyakıt 
programı olan ABD Yenilenebilir Yakıt Standardı tarafından yakın 
zamanda gerçekleştirilen bir araştırmaya göre, biyoyakıtlar insan 
kaynaklı sera gazını azaltmak ve küresel ısınmayı engellemek için birçok 
stratejiye dâhil edilmiş olsa da ABD'de mısıra dayalı etanol üretimi, sera 
gazı hedeflerini karşılamakta başarısız oldu; su kalitesini ve diğer 
ekosistem değerlerini negatif yönde etkiledi. Söz konusu rapor, ABD'de 
mısırdan etanol üretim sürecinin klasik petrol yakıtlarından daha fazla 
sera gazı yaydığını, biyoyakıt üretim ve kullanımıyla çevre üzerinde 
hedeflenen iyileşmelerin elde edilmesi için teknoloji ve politikalarda çok 
ciddi ve derinlikli ilerlemelere ihtiyaç duyulduğunu belirtiyor.”[12] 


2007-2008 gıda krizinde görüldüğü gibi, ihracat azalması ve 
spekülasyonlar sebebiyle uluslararası piyasada fiyatlar yükselmeye devam 
ediyor. Gelişmekte olan ülkeler tarafından benimsenmiş olan BM merkezli 
Sürdürülebilir Kalkınma Hedefleri, savaş ortamında geri planda kalıyor. 
Bu da ülke ve fert planında bilhassa “yoksulluğun azaltılması”, “sıfır 
açlık” ve “sorumlu tüketim ve üretim” hedeflerinin uygulanabilirliğini 
azaltıyor. Olağanüstü hâl kendini bir realite olarak kabul ettiriyor. Çünkü 
normal şartlara ait bir durumu tarif eden gıda güvenliği kavramı, “bütün 
insanlar istikrarlı şartlarda, aktif ve sağlıklı bir hayat için beslenme 
ihtiyaçlarını ve gıda tercihlerini karşılamak üzere yeterli, güvenli ve besin 
değeri yüksek gıdalara fiziki ve ekonomik erişim imkânına sahip 
olduklarında” söz konusu oluyor.[13] Bugün bu kriter, giderek büyüyen 
insan nüfusu için anlamını yitirmiş durumdadır. 


“Dünya Gıda Programı'nın hesaplamalarına göre, savaş öncesinde zirve 
yapan açlıktan kıvranan 276 milyon insana 47 milyon daha eklenmiş 
durumdadir.”[14] Dünya Bankası verilerine göre, gıda fiyatlarındaki 
%1’lik artış, 10 milyon insanı daha ciddi yoksulluğa itmiş oluyor. Eğer kriz 
sonrası yükselen gıda fiyatları, 2023 ortalarına kadar bu şekilde kalırsa, 
100 milyondan fazla insan daha küresel fakirlik kategorisine düşmüş 
olacak.[15] Bu ise insanlık çapında bir felâket demektir! 


Kriz sonrasında “Birleşik Krallık'ta tüketicilerin %35 kadarının makarna 
ve yağ gibi kritik gıdaları stoklama eğilimi gösterdiği belirtiliyor. Bazı 
perakendeciler bu gibi ürünleri karneye bağlamış 

durumda.”[16] “Italya'da da tüketiciler büyük miktarlarda makarna 
stoklarken Finlandiya'da Rusya sınırında oturan nüfusun, bir saldırı 
ihtimalini dikkate alarak gıda depoladığı kaydediliyor.”[17] “Çin hükümeti 
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de ithalatta acıkla karsılasabilecegi düsüncesiyle uzun zamandan beri 
ülke ölçeğinde gıda istifliyor.”[18] “ABD Tarım Bakanlığı verilerine göre, 
dünya nüfusunun yaklaşık %20’sinin yaşadığı Çin, 2022 ortalarında 
küresel mısır rezervlerinin %69’una, pirincin %60’ına, ve buğdayın 
%51’ine sahipti. Bu, son 10 yılda stoklarının %20 kadar arttığını, Çin'in 
stok yapmaya devam ettiğini, bu durumun da fiyat artışında pay sahibi 
olduğunu ortaya koyuyor.”[19] 


“Pandemiden sonra ortaya çıkan savaş, dünya ekonomisi için yeni bir 
negatif etkiye yol açtı. Küresel büyüme için 2022 ve 2023 beklentisi 
%6,1’den %3,6’ya dustu.”[20] Buna karşılık gıda ve yakıt fiyatlarının 
2022'de %3, 2023'te ise %2,3 yükselmesi tahmin ediliyor. “Buna bağlı 
olarak orta sınıf nüfusun da fakirlik kategorisine gireceği, küresel çapta 
ciddi sosyal çalkantıların görülebileceği ifade ediliyor.”[21] 


Burada can alıcı soru, “gelişmiş” dünya için büyüme probleminin, açlık 
çeken insanların dünyasında en önemli gündem maddesi olan hayatta 
kalma problemi karşısında ne anlam ifade ettiğidir. Bu durum, şu şekilde 
ifade edilmektedir: “Küresel gıda sistemimizin mevcut ekonomik ve sosyal 
organizasyon şekli ve işleyişi, insanlığın gıda ihtiyaçlarının temini 
konusunda uzun vâdeli sosyal, ekolojik ve ekonomik riskler arz 
ediyor.”[22] 


Unutmayalım ki bütün gıda üretimimiz, yaratılış kanunlarına bağlı olarak 
yeryüzündeki kaynakların (hava, su, toprak) kombinasyonuna bağlanmış 
durumdadır. Fakat özellikle fosil yakıt kullanımı bu kaynaklar için, daha 
doğrusu bütün yeryüzü açısından bir tehdit teşkil etmektedir. Aslında 
fosil yakıt satışından para kazananlar da dâhil olmak üzere hemen herkes 
problemin farkındadır. Belki henüz tam anlaşılmayan veya anlamazlıktan 
gelinen husus, yeryüzünün vadesinin ne zaman dolacağıdır. 


Sulh adacıkları olarak açılan Hizmet okulları, hoşgörü ve diyalogla 
insanların kucaklaştığı, herkesin kendi konumunda kabul edilerek terör 
ve savaşlardan uzaklaşmış bir dünyanın ikamesi adına yürütülen 
faaliyetler, aslında bir mânâda bu kıyameti geciktirme adına 
yapılmaktadır. Yeryüzü ekolojisini Allah'ın emaneti olarak görüp israf ve 
sömürüden uzak duran, silahlara değil sağlık hizmetlerine ve sosyal 
insicama yatırım yapan nesiller için bütün dünyayı harekete geçirmeye 
çalışmak, bu derde önemli bir deva olabilir. 


Bilim ve teknoloji üreten, tabii kaynakları korumak ve çevre şuurunu 
artırmak için çalışan kuruluşların son yıllarda yayınladıkları raporlar, 
2100 yılında yeryüzünde hava, su, toprak gibi kaynakların büyük oranda 
kirlenmiş ve tükenmiş olacağını, gezegenin insan kaynaklı kangrenleşmiş 
problemlerden dolayı hayatı taşıyamaz hâle geleceğini vurguluyor. Bugün 
bir yandan, büyük israf ve kirliliklerden doğan yedinci kıta büyümeye 
devam ederken, diğer yandan küresel ısınmaya bağlı iklim değişikliği 
sebebiyle hava, su ve toprak kaynakları bozuluyor, kirleniyor ve 
tükeniyor. Hava kirliliği birçok coğrafyada nefes almayı zorlaştırıyor. 
Sellere, taşkınlara ve deniz seviyesindeki yükselmelere bağlı olarak tarım 
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alanlari yok oluyor, bazı adalar su altında kalıyor, digerleri acısından 
tehdit büyüyor. Fosil yakıt kullanımına baglı karbondioksit salınımı 
sebebiyle yeryüzündeki sıcaklık artısını 2100’e kadar 1,5 °C’de tutma 
hedefinin tutturulması giderek zorlasıyor. Kaldı ki bu hedef, yeryüzünün 
bugünkü duruma gelmesine yol acan, 1880-2010 arasındaki (130 yıl) 0,8 
°C sıcaklık artısının iki katı demektir. Mevcut sartlarda bu gidisi 
durdurmak veya en azından yavaslatmak icin cok ciddi gayret sarf etmek 
gerekmektedir. 


Umit ve temenni edelim, Cenab-ı Hakk’ın sonsuz rahmet ve keremini 
sefaatci yaparak dileyelim ki bu gidis, yakın bir gelecekte büyük sok 
dalgalarını kapılarımıza getirecek yeni sarsıntılara yol acmasın! 
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Nazilerin Almanya’yı yonettigi 1933-1945 yılları arasındaki donem, 
insanlığa karşı birçok suçun işlendiği, ulusal ve uluslararası kitlesel 
kıyımların ve göçlerin yaşandığı bir devir olmuştur. Bu dönemde özellikle 
Hitler'in karar ve uygulamalarına, başta bürokrat ve subaylar olmak 
üzere, yetki ve güç sahibi şahısların niçin ses çıkarmadıklarına dair birçok 
değerlendirme yapılmıştır. 


Nazilerin çöküşünü anlatan Son: Hitler Almanya'sı 1944-45 adlı kitabın 
yazarı, İngiliz tarihçi lan Kershaw, Deutsche Welle'ye verdiği bir 
röportajda şunları söylemiştir: “Almanya tek liderin söz sahibi olduğu bir 
devlet haline gelmiş, Hitler, iktidarını hiçbir kurumla paylaşmamış ve 
kimseye hesap vermek zorunda kalmamıştır. Hitler ülkeyi yok etme 
pahasına savaş başlatma ve savaşı sürdürmeye karar verdiğinde, Alman 
halkı ses çıkarmadan destek vermistir”[1] 


Hitler ve adamları, ülkeyi yönetmek için halktan ciddi destek almışlar ve 
zamanla güç zehirlenmesine maruz kalarak büyük kitleleri bir felakete 
suruklemislerdi. 


Naziler, yaklasan felaketi gören ve uyarilarda bulunanları vatana ihanetle 
yargılamıslar, muhalif basını susturmuslar, milli duyguları sürekli tahrik 
ederek halkın gerçekleri görmesine mâni olmuşlardır. 


Nazi yöneticileri, savaş psikolojisi ile bütün hatalarını perdelemiş, komşu 
ülkelerle sürekli gerginlik üreterek “düşmanla mücadele” adı altında 
Alman halkını hep yanlarında tutmuşlardır. 


Nazi yönetimi, “iç ve dış düşman” kavramını çok sık kullanarak aldıkları 
bütün kararlara millilik ve kutsallık boyası çalmıştır. Güttükleri bu 
politika sebebiyle Alman halkı gerçekleri görememiş ve felaket gelip 
kapılarını çalana kadar daldıkları üstün ırk rüyasından uyanamamıştır. 


Naziler, iktidar oldukları dönemde sadece Almanya'yı değil işgal ettikleri 
devletleri de felakete sürüklemişlerdir. Başlattıkları yangının ülkelerini ve 
insanlığı felakete sürüklediğini ancak II. Dünya Savaşı bittiğinde 
anlamışlardır. 


Savaş sona erdiğinde, geride yıkılmış bir Avrupa, milyonlarca ölü ve 
yaralı, psikolojik olarak çökmüş milletler kalmıştır. Bu yıkımın en büyük 
sorumlusu, şüphesiz Hitler ve şürekâsıdır. 


Nazi yönetimi gerek Almanya içinde gerekse işgal ettikleri ülkelerde 
birçok suç işlemiştir. 


Alman savaş suçlularının yakalanması ve Nazilerin işledikleri suçlardan 
dolayı yargılamaları için özel yetkili Uluslararası Ceza Mahkemesi 
kurulmuştur. Bu amaçla “Londra Uluslararası Askeri Ceza Sözleşmesi” 
yani “Nürnberg Şartı”, savaşın kazanan tarafları olan ABD, SSCB, Fransa 
ve İngiltere tarafından 8 Ağustos 1945 tarihinde Londra'da imzalandı. 


100 


Daha sonra 19 ülke bu sözlesmeyi imzalayarak taraf haline geldi. 
[2] Mahkemenin hukuki dayanagi bu anlasma olmustur. 


Nürnberg Mahkemesi, galip devletlerin hukuku olmakla elestirilse de 
dünya hukuk tarihinde kişilerin işledikleri uluslararası suçlardan dolayı 
yargılanıp ceza aldıkları ilk mahkeme olmuştur. Bu yargılamalar özellikle 
insanlığa karşı işlenen suçlar açısından bir içtihat haline gelmiş, sonraki 
yargılamalar için emsal teşkil etmiştir. 


Nürnberg Uluslararası Askeri Ceza Mahkemesi, münhasıran II. Dünya 
Savaşı sırasında işlenen suçları kovuşturmak için kurulan, olağanüstü, 
jürisi olmayan ve yargılamaların toplu olarak yapıldığı bir askeri 
mahkeme statüsündeydi. 


Mahkeme sanıkları şu suçlardan yargıladı: 


Barışın ihlal edilmesine dair suçlar; saldırganlık ihtiva eden ve meşru 
olmayan savaşlarının planlanması, hazırlanması, başlatılması veya 
sürdürülmesi ya da uluslararası antlaşmaların ve güvencelerin ihlal 
edilmesi...[3] 


Savas sucları; sivil halkin öldürülmesi, kötü muameleye tabi tutulması 
veya zorla çalıştırılması, savaş esirlerinin öldürülmesi ya da kötü 
muameleye tabi tutulması, rehinelerin öldürülmesi, kamu ve özel kişilerin 
mallarının yağmalanması, gereksiz yere şehirlerin yakılıp yıkılması...[4] 


İnsanlık suçları; kasten öldürme ve yaralama, işkence, eziyet veya 
köleleştirme, hürriyetten mahrum bırakma, ilmi deneylerde kullanma, 
cinsel istismar, sistematik ve planlı hak ihlali...[5] 


Nürnberg Mahkemesinde Nazilerden 24 üst düzey bürokrat ve asker 
yargılandı. Sadece 21 davalı mahkeme huzuruna çıktı. Alman 
fabrikalarında silah üretmekle suçlanan sanayici Gustav Krupp, 
iddianamede yer almasına rağmen yaşlı ve sağlık durumunun iyi 
olmaması sebebiyle davanın dışında bırakıldı. Nasyonal Sosyalist Alman 
İşçi Partisi sözcüsü ve Hitler'in özel sekreteri Martin Bormann gıyapta 
yargılandı ve idama mahküm edildi. Alman Emek Cephesi Başkanı Robert 
Ley ise duruşmadan hemen önce intihar etti. 


Yargılamalardan sonra sanıklardan 12'sine idam cezası verildi. Dört sanık 
10 ile 20 yıl arası, üç sanık ise müebbet hapis cezasına çarptırıldı. 


Karl Dönitz, Alman Donanma Komutanıydı. Hitler'in ölümünden sonra 
Almanya'nın devlet başkanı oldu. 10 yıl hapis cezası verildi. 


Hans Frank, Nazi Almanyası'nın önde gelen hukukçusuydu. 1939-1945 


yılları arasında işgal edilen Polonya'da valilik yaptı. Yaptıklarından 
pişmanlık duyduğunu belirtti, ama idama mahküm edildi. 
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Wilhelm Frick, Nazi Almanyası'nın İçişleri Bakanıydı. İdama mahküm 
edildi. 


Hans Fritzsche, Propaganda Bakanlığı'nın haber bölümü başkanıydı. 
Beraat etti. 


Walther Funk, Hitler'in Ekonomi Bakanıydı. Müebbet hapse mahküm 
edildi, ancak 16 Mayıs 1957'de bozulan sağlığı sebebiyle serbest bırakıldı. 


Hermann Göring, Nazi Almanyası'nın Hava Kuvvetleri Komutanıydı. 
Idama mahküm edildi. Infazdan önce zehir içerek intihar etti. 


Rudolf Hess, Hitler'in vekiliydi. Müebbet hapse mahküm edildi. 1987 
yılında ölene kadar Berlin'deki Spandau Hapishanesinde tutuklu kaldı. 


Alfred Jodl, kıdemli orgeneraldi. İdama mahküm edildi. 


Ernst Kaltenbrunner, Nazi Almanyası'nda önde gelen bir SS subayıydı. 
Toplama kamplarindaki birçok ölüm emrini verdi. İdama mahküm edildi. 


Wilhelm Keitel, 1938-1945 arasında, Alman ordusunun Genelkurmay 
Başkanı'ydı. Hitler'in en sadık yardımcılarından biriydi. İlama mahküm 
edildi. 


Konstantin von Neurath, 1932-1938 yılları arasında, Dışişleri Bakanı 
olarak görev yaptı. 15 yıl hapis cezasına çarptırıldı. 


Franz von Papen, 1932’deki Almanya Şansölyesiydi. Nurnberg 
Mahkemesinde görülen davalarda beraat etti. 


Joachim von Ribbentrop, 1938-1945 arasında, Dışişleri Bakanı olarak 
görev yaptı. İdama mahküm edildi. 


Alfred Rosenberg, Nazi Partisi'nin ideoloğuydu. İdama mahküm edildi. 


Fritz Sauckel, 1942-1945 yılları arasında, Nazi köle işçiliği programının 
tam yetkilisiydi. İdama mahküm edildi. 


Hjalmar Schacht, 1934-1937 yılları arasında, Ekonomi Bakanı olarak 
görev yaptı. Davalardan beraat etti. 


Baldur von Schirach, 1933-1940 yılları arası Hitler Gençliği lideriydi. 20 
yıl hapis cezası aldı. 


Arthur Seyss-Inquart, 1938’deki Avusturya Şansölyesiydi. İdama mahküm 
edildi. 


Albert Speer, Hitler'in yakın arkadaşıydı. 1942'den itibaren Silahlanma 
Bakanı olarak görev yaptı. 20 yıl hapis cezasına mahküm edildi. 
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Julius Streicher, Nazi propagandasının önemli unsurlarından haftalık 
gazete Der Stürmer'in (Saldırgan) kurucusu ve yayıncısıydı. Idama 
mahküm edildi.[6] 


Hitler, savaş bittiğinde işlediği suçlardan dolayı yargılanacağını anladı ve 
intihar etti. Hitlerin yakın arkadaşı ve yandaşı olan Propaganda Bakanı 
Goebbels de eşiyle birlikte intihar etti. Birçok Nazi subayı ve yöneticisi ise 
uzak ülkelere kaçarak izlerini kaybettirmeye çalıştı. 


Naziler, sadece Nürnberg Mahkemelerinde değil 1945'ten günümüze 
kadar birçok ülkede açılan davalarda yargılandılar. İnsanlığa karşı işlenen 
suçlarda zaman aşımı yoktur. Hayatta kalan ve kimliği tespit edilen 
onlarca Nazi daha sonra yargılanmıştır. 


Konuya ışık tutması açısından şu iki dava kayda değerdir: 


Johann Rehbogen Davası: 1923 yılında doğan ve 18 yaşında SS 
birliklerine katılan Johann Rehbogen, 1942-1944 yılları arasında Stutthof 
Toplama Kampı'nda işlenen binlerce cinayete yardım etmekten 2018 
yılında yargılandı. 


Rehbogen, suçu işlediği öne sürülen tarihte 21 yaşından küçük 
olduğundan Münster şehrindeki Eyalet Gençlik Mahkemesinde yargılandı. 
Mahkeme, ilk celsede Rehbogen'in yaşlılık ve sağlık sorunları sebebiyle 
davanın günde iki saat sürmesine karar verdi. Hayatta kalan ve çoğu 
Israil, ABD ve Kanada'da yaşayan 17 mağdur ve yakınları, müşteki olarak 
duruşmalara katıldı. Rehbogen'in davası, sağlık sorunları sebebiyle henüz 
karara baglanamadı.[7] 


Diğer bir örnek ise Oskar Gröning davasıdır. Auschwitz temerküz 
kampının muhasebecisi olan Grönning 2015 yılında, 94 yaşındayken 
yargılandı. Herhangi bir cinayetle doğrudan bağlantısı olduğuna dair delil 
olmasa da 300 bin Yahudi'nin öldürülmesinde müteselsil sorumluluktan 
dört yıl hapis cezasına çarptırıldı. 2018 yılında Gröning, cezaevine 
gitmeden kaldırıldığı hastanede oldu.[8] 


Rehbogen ve Gröning'in yargılandığı davalar, hukuktan kaçışın olmadığı, 
suç işleyenlerin yakasına tarafsız ve âdil mahkemelerin mutlaka 
yapışacağına dair mesajlar içermesi açısından son derece önemlidir. 


Bugün Türkiye'de hukukta karşılığı olmayan; bir bankaya para yatırmak, 
gazeteye abone olmak, çocuğunu cemaatle iltisaklı bir okula göndermek, 
böyle bir kurumda çalışmak gibi ithamlarla 500 bine yakın insan 
soruşturma geçirdi. 100 bine yakın insan hüküm giydi. On binlerce insan 
göçe zorlandı ve yüzlerce insan bu zulüm ortamında can verdi. Bugün 
Türkiye zindanlarında bine yakın çocuk kalıyor... Zindanlardan cenazesi 
çıkan onlarca masum var... 


Hukuk bugün siyasetin elinde bir zulüm aracına dönüşse de ayaklarına 
takılan siyaset prangalarından kurtulacak, hukukun üstünlüğüne inanan 
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devletlerin duyarli yaklasimlariyla insanlik sucu isleyenler, bir gun 
bagimsiz mahkemelerde yargilanacaktir. 
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lerin, 
Hakimler 


Alman tarihinde 1933’te başlayıp 1945'e kadar devam eden ve “Nazi 
Almanya'sı” olarak adlandırılan dönemde, Nasyonal Sosyalist Alman İşçi 
Partisi (NSDAP), ülkeyi kesintisiz 12 yıl yönetmiştir. Adolf Hitler, 
“Führer” (lider) unvanı ile tam anlamıyla “tek adam rejimi” inşa etmiş ve 
II. Dünya Savaşı'nın sonuna doğru intihar edinceye kadar bu görevde 
kalmıştır. 


Bu dönem, siyasetçilerin bir toplumu insanlığa karşı işlenen suçlara ortak 
etmesi ve hukukçuların bu duruma katkısı açısından incelenmesi gereken 
bir dönemdir. 


Nazi rejiminin ve Hitler'in önlenemez yükselişinin sebepleri şu şekilde 
özetlenebilir: 


1. Dünya Savaşı sonrasında imzalanan Versay Antlaşması'nın 
Almanların milli gururunu rencide etmiş olması. 


1. 1929 Dünya Ekonomik Bunalımının hiperenflasyona yol açması ve 
Alman ekonomisinin çökmesi. 


3. Sovyetler Birliği'nin kurulmasından sonra komünizmin güçlenmesi 
ve Almanya'da siyasi krizlere sebep olması. 


4. Nazilerin görüşlerinin toplumda benimsenmesi ve büyük sermaye 
sahiplerinin bu görüşleri desteklemesi. 


5. Hitler öncesi idarecilerin yaptıkları hatalar ve siyasi çalkantılar. 
Nazi siyasetçileri, bu sosyoekonomik krizleri kendileri adına fırsata 
çevirmişlerdir. Bütün söylemlerini milliyetçilik üzerine kurmuş, Avrupa 
toplumunun şuuraltını besleyen Hristiyan ritüellerden istifade ederek 
Yahudi karşıtlığı politikası gütmüş ve onları insanlığın ebedi düşmanı ilan 
etmişlerdir. “Âri Irk” söylemi ile Almanların milli duygularını okşayarak 
toplumu peşlerinden sürüklemişlerdir. Bu politika sayesinde Almanların 
çoğu, partiyi ve lideri Hitler'i âdeta kutsamış, kararlarına insanüstü 
değerler atfetmişlerdir. 


Milli duyguları canlı tutacak ve her türlü hukuksuzluğu meşru gösterecek 
“iç ve dış düşman” kavramını çok sık kullanarak “Düşman ne kadar çok ve 
güçlüyse alınacak tedbirler de o oranda sert ve şiddetli olmalıdır.” ilkesini 
topluma kabul ettirmişlerdir. 


Özellikle Weimar Cumhuriyeti dönemindeki ağır ekonomik kriz sebebiyle, 
I. Dünya Savaşı'nda Almanya'nın yenilgisinin yaraladığı bir kesim, 
parlamenter sisteme muhalif olduklarını belirtip milliyetçi ve otoriter bir 
yönetimin gelmesini gerekli görüyordu. Naziler bu müsait (!) ortamı çok 
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iyi degerlendirdiler ve 1933’te iktidara gelip “Üçüncü İmparatorluk” 
olarak adlandırılan Nazi devletinin kuruluşunu ilan ettiler.[1] 


Hitler, bu imparatorluğun bin yıl süreceğini sıklıkla söylemiş ve parti 
propagandası olarak “Bin Yıllık Imparatorluk” kavramını ortaya atmıştır. 


Partinin propaganda sorumlularının geliştirdiği “tek halk, tek 
imparatorluk, tek lider” anlayışı, Alman toplumunda, özellikle 
milliyetçiliği esas alan kesimde, öyle karşılık görmüştür ki Hitler her 
konuşmasının başında ve sonunda dinleyicilerle birlikte bu sloganı 
mutlaka tekrar etmiştir. Temel hak ve özgürlükler askıya alınmış ve şu 
anlayış devletin temel yönetim felsefesi haline gelmiştir: “Sen bir hiçsin, 
ülken ise her sey!”[2] 


Bu ve benzeri söylem ve politikalar, Alman toplumunu öyle manipüle 
etmiştir ki halk, Nazilerin gayr-i hukuki her türlü icraatını alkışlamış ve 
yönetenlerin suç dosyalarının kabarmasına sebep olmuştur. 


Alman parlamento binasının (Reichstag) yakılmasından komünistler 
sorumlu tutulmuş ve Nazilerin en etkili muhalifleri bertaraf edilmiştir. 
Reichstag Yangınında (1933) Naziler iktidarda olmasalar da iktidara 
yürüdükleri bir zamanda, milyonlarca oy alabilen komünist engeli aşılmış 
ve siyasi ortam, Naziler açısından dikensiz bir yola dönüşmüştür. İktidara 
geldiklerinde, komünist örgütlenmeyi ortadan kaldırmak için, Reichstag 
Yangınına dair sahte delil ve suç uydurarak birçok siyasi ve sosyal 
hareket liderini hapse atmışlar ve hadiseyi, Almanya'ya karşı dış güçlerin, 
içerideki işbirlikçilerle birlikte organize ettikleri yalanını yaymışlardır. 


Halk desteğini arkasına alan ve muhalefeti etkisiz hâle getiren Hitler, 
medyayı ve devletin bütün kurumlarını dizayn ederek parti devleti kurmuş 
ve “Devlet, Nasyonal Sosyalist Alman İşçi Partisi'dir” anlayışını 
yerleştirmiştir. 


Artık devleti yöneten bir parti değil, devlet olarak algılanan bir parti 
vardır. Partiyi, liderini ve politikalarını eleştirmek, vatan hainliği ve 
devlete başkaldırı olarak görülmektedir. Devlet tam bir Leviathan'a 
dönüsmüstür.[3] 


Thomas Hobbes, 1651 yılında yazdıgı Leviathan adlı eserinde, sınırsız 
yetkilerle donatılması gereken güclü bir devlet anlayısını su felsefe 
üzerine kurmustur: “Onları (vatandasları) yabancıların istilasından 
koruyabilmenin, birbirlerine zarar vermekten engellemenin, kendi 
sanayilerini ve yeryuzunun meyvelerini güvence altina almanın yolu, 
bütün gücü bir tek insan ya da insanların meclisine vermektir... Toplum 
fertleri birbirlerine ‘Ben haklarımdan vazgeçiyorum ve bütün haklarımı 
bu insana ya da insanların meclisine veriyorum.’ demelidirler. Böylece 
bütün güç tek bir insanda toplanır... Bu büyük Leviathan'ın doğması 
demektir.” 
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Hobbes’in eserini yazmasindan yaklasik 400 yil sonra, güclü bir canavara 
benzetilen devlet anlayışı ve gücün tek elde toplandigi[4] rejim şekli, 
Almanya tarihinde “Uçüncü Imparatorluk” olarak ortaya çıkmıştır. 


Bu anlayışın yerleşmesinde Nazi yargı sistemi önemli bir rol oynamıştır. 
Insanlık tarihine kara bir leke gibi bulaşan, son derece totaliter bir 
sistemin kurulması ve devletin bir suç örgütüne dönüşmesinde Nazi 
mahkemeleri âdeta sistem bekçiliğini üstlenmiştir. 


1933 yılının Mart ayında yapılan seçimlerden sonra, Nazi sisteminin 
süratle tesis edilmesinde, rejiminin özel mahkemesi olan Halk Adalet 
Divanı ve bu kurumun başkanı Roland Freisler başroldedir. 


Freisler, 1893 yılında, Hannover yakınlarındaki Celle şehrinde 
doğmuştur. Jena Üniversitesinin hukuk fakültesine kayıt yaptırmış, ancak 
1914'te savaş çıkınca orduya katılmıştır. Ruslara esir düşmüş ve 
1917’deki Ekim Devrimi sonrasında, Moskova yakınlarındaki bir esir 
kampının idaresi kendisine verilmiştir. Bu görevinden dolayı Nazi 
sicilinde, Bolşevik geçmişi olup olmadığı daima sorgulanmış, belki de 
“komünist” olmadığını ispat etme adına, sonraki yıllarda Nazileri memnun 
etmek için siyasilerin zulüm aracı haline gelmiştir. 


1920'de Almanya'ya dönmüş, Kassel'de hukuk eğitimini ve doktorasını 
tamamladıktan sonra 24 Aralık 1924'te Nasyonal Sosyalist Alman Işçi 
Partisi'ne kaydolmuştur. 


Freisler, ceza hukukuna hâkimiyeti, keskin zekâsı ve hitabet gücüyle parti 
devletinde hızla yükselmiş ve 1942 yılında, Halk Adalet Divanı 

Başkanı Otto Georg Thierack'in Adalet Bakanı olarak atanmasından sonra 
boşalan başkanlık koltuğuna getirilmiştir. 


Bu dönemde Alman adaleti felce uğratılmış, en temel hak ve özgürlükler 
Nazi sisteminin korunması ve devamı adına kurban edilmiştir. Adaleti 
temsil eden kadının elindeki kılıç, muhalifleri bertaraf etmek için giyotine 
dönüşmüştür. 


Alman hukuk kurumlarının yönetici ve üyeleri; makam sevdası, korku 
veya ırkçılık dürtüsüyle Nazi politikalarına şartsız destek vermişlerdir. 
Alman Hâkimler Birliği, Alman Noterler Birliği ve Alman Barolar Birliği, 
yaptıkları açıklamalarla Nazi idaresine desteklerini ifade etmişlerdir. 


Bu dönemde rejimin “tek”lik vurgusu, yargı sisteminde derhal karşılık 
bulmuş, atılan ilk adım, yargıda “ârileştirme” olmuştur. Hiçbir gerekçe 
göstermeden yapılan tasfiyeler karşısında yargı mensuplarının âri kısmı 
(1), olanları ses çıkarmadan izlemekle yetinmistir.[5] 


Bu yıllarda, rejim bekçisi olan Halk Adalet Divanı çok güçlenmiş ve 
kararları sorgulanamaz hâle gelmiştir. Bunun neticesi olarak sanık 
hakları ve savunmanın alanını sürekli olarak daraltılmış, en temel haklar 
bile kullanılamaz hale gelmiştir. Mesela ön kovuşturma aşamasının 
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sartları gevsetilmis, tutuklama hälinin incelenmesi islemi kaldırılmıs, 
mulkiyete el koyma yetkisi genisletilmistir. Avukatin mahkeme baskaninin 
iznine tabi olarak gorevini ifa edebildigi bir uygulamaya gecilmistir. 


O dönemdeki Alman Hukuk Akademisi Baskanı Hans Frank’ın su sözleri, 
hukukun nasil bir rejim silahına dönüştüğünün ispatıdır: 


“Nasyonal Sosyalizm karşısında hukuk bağımsızlığı yoktur. Vereceğiniz 
her kararda önce kendinize şunu sorunuz: “Benim yerimde Führer (Hitler) 
olsa nasıl karar verirdi?” Her kararda şunu söyleyiniz: ‘Bu karar Alman 
halkının Nasyonal Sosyalist vicdanıyla uyuşuyor mu?’ İşte o zaman 
Nasyonal Sosyalist halk devletinin birliğine katılmış ve Adolf Hitler 
iradesinin ölümsüzlüğünü tanımış olarak Üçüncü Alman 
İmparatorluğu'nun otoritesini kendi karar alanınızda her zaman için 
sağlayacak bir temel buldunuz demektir.”[6] 


Halk Adalet Divanı, 5243 ölüm cezası, 7768 hapis cezası ve 1089 beraat 
kararı vermiştir. Beraat edenler ise Gestapo'ya (Gizli Devlet Polisi) teslim 
edilmistir.[7] 


“Hitler'in Şeytanı” olarak ünlenen hâkim Roland Freisler’in baktığı en 
meşhur davalardan birisi, Sophie Scholl ve ağabeyi Hans Scholl’tn 
davasıdır. Suçları, “vatana ihanet, düşmanla işbirliği yapmak ve askerin 
moralini bozmaktır.” Savcı, “Bu gençler, savaş esnasında en tehlikeli 
propaganda unsurlarıyla vatana ihanet etmişlerdir.” şeklinde bir mütalaa 
sunmuştur. 22 Şubat 1943'te vatana ihanetten suçlu bulunmuş ve aynı 
gün idam edilmişlerdir. Suçları, gazetelerin susturulduğu Hitler 
coğrafyasında bildiri dagitmaktir.[8] 


Freisler, 3 Şubat 1945 tarihinde, mahkeme binasında bir duruşmayı 
yönetirken Amerikan uçaklarının bombardımanında can verir.[9] Freisler, 
Nazi muhaliflerine mezar olan adliye binasının enkazı altında kalır. Adalet 
sistemi siyasetçinin elinde bağımsızlığını yitirince ülke zaten enkaza 
dönmüş ve bu enkazın altında bütün Almanya kalmıştır. 


Freisler'in hakkında idam kararı verdiği Sophie Scholl’ün idam edilmeden 
söylediği, “Bizlerin gidişiyle binlerce insan uyanacak ve harekete 
geçecekse varsın öleyim, ne önemi var?” sözleri hakikate dönüşmüş, 
Alman halkı, demokrasi ve hukukun üstünlüğüne dayanan bir devleti 
âdeta küllerinden yeniden inşa etmiştir. 


Almanların bu başarısının temel sebebi, Alman Anayasasının birinci 
maddesine bakıldığında daha net anlaşılır: “İnsanın onur ve haysiyeti 
dokunulmazdır. Bütün devlet erki ona saygı göstermek ve onu korumakla 
yükümlüdür. Alman milleti, bu sebeple dokunulmaz ve devredilmez insan 
haklarını, yeryüzünde her insan topluluğunun, barışın ve adaletin temeli 
olarak kabul eder.” 


Almanya, Nazi dönemi “tek adam” rejiminin yıkımından çıkardığı 
derslerle, yetişmiş insan gücünün ayrımcılık yapılmadan ülke 
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kalkınmasında istihdamı ve sürekli koalisyon cıkaran secim sistemiyle 
devletler muvazenesinde ilk bes ülkeden biri haline gelmistir. 


Boyle bir dirilişin, bütün anayasal kurumlarının çökertildiği, insan 
onurunun ayaklar altına alındığı, toplumun parçalara ayrıldığı ve suç 


örgütüne dönüşmüş menfaat şebekeleri tarafından yönetildiği diğer 
ülkelere de nasip olması ümidiyle... 


Dipnotlar 

[1] Paul Nolte, Was ist Demokratie?, Munchen: Beck C. H., 2012, s. 271. 
[2] A.g.e., s. 276 

[3] Thomas Hobbes’un yazdigi eserdir. Eserin ismi, Eski Ahit’te bahsi 
gecen, “Leviathan” (dev deniz canavarı) isimli hayali bir yaratiktan 


esinlenerek konulmustur. 


[4] O. Depenheuer, C. Grabenwarter, Verfassungstheorie (Anayasa 
Teorisi), cev. Heyet, Lale Yayincilik, s. 263. 


[5] Zubeyr Yildirim, “Hitler’in Yargi’daki Silüeti: Roland Freisler”, 
medium.com/türkiye/hitlerin-yargdaki-silüeti-roland-freisler-3c4e83ff2b61 


[6] William Shirer, Nazi İmparatorluğu, cilt 1, çev. Rasih Güran, Istanbul: 
Inkılap Kitabevi, 1970 s. 426. 


[7] Yıldırım, a.g.e. 
[8] www.bpb.de/geschichte/nationalsozialismus/weisse-rose/ 
[9] 150 bin kişilik Kızıl Ordu, Berlin'e girerken Alman halkı Rusya'yı işgal 
ettiklerini zannediyordu. Nazi kontrolündeki medya böyle bir propaganda 
yapıyordu. 
Sudan Yaratılan Hayat 
e Yazar: Prof. Dr. Mehmet Ramazanoğlu 


e Sayı: 40 
« Temmuz 1, 2020 


110 


111 


Okyanuslarin derinliklerinde, topragin altinda, zifiri karanlikta yasayan 
canlılar vardir. Hatta havasiz, yani oksijensiz yasayan mahlükat 
mevcuttur, ama yeryüzünde susuz yaşayan canlı yoktur. “Hayatı olan her 
şeyi sudan yaptık.” (Enbiya, 21/30). “Insanı bir parça sudan yaratıp da soy 
ve evlilik bağından oluşan bir sülale haline getiren de O'dur.” (Furkan, 
25/54). “Eğer insanlar ve cinler, Allah'ın yolunda dosdoğru yürüselerdi, 
onlara bol yağmur verir, rızıklarını bollaştırırdık.” (Cin, 72/16) gibi birçok 
âyette suya dikkat çekilir. 


Hidrojen Bağları 


Su molekülleri; en “basit” atom olan iki hidrojenin, bir oksijen atomuyla 
birleştirilmesiyle yaratılır. Piramide benzeyen bu molekülün tepe 
noktasına oksijen, tabandaki dört köşeden ikisine hidrojen, ikisine de 
oksijenin dış halkasındaki elektronlar yerleştirilmiştir. Bu hassas tasarım, 
bir su molekülündeki oksijenle diğer su molekülünün hidrojeni arasında 
bir bağ kurulmasını netice verir. Son derece zayıf olan hidrojen bağları, 
suyun hayati bir özellikte olmasının sebebidir. Bu atomik bağ sayesinde 
su molekülleri bir arada bulunur ve suyun kaldırma gücü de İlahi 
hikmetin takdir ettiği bu özellikten kaynaklanır. Bu zayıf hidrojen bağları 
vesilesiyle devâsa gemiler batmadan yüzerler. Zira sürekli yıkılıp yapılma 
özelliği ile bu bağlar, suya cisimleri kaldırma özelliğini kazandırırlar. 
Hidrojen bağları genetik şifre molekülümüz olan ve her hücremizin 
çekirdeğine yerleştirilmiş olan DNA molekülüne, dönerek yükselen 
minare merdiveni gibi, çift spiralli bir suret verilmesinde istihdam edilir. 
Canlının temel yapı taşı olan proteinler, bu hidrojen bağları sayesinde 
katlanarak basit bir iplik halinden üç boyutlu yapıya, dolayısıyla fonksiyon 
görebilme özelliğine sahip kılınır. Hidrojen bağları bize âdeta şu mesajı 
vermektedir: 


“Ey insan, bizim gibi akılsız ve zayıf elektron bağlarına son derece önemli 
işleri yaptıran Sâni-i Hakim, acaba senden ne gibi vazifeler bekliyor? Sen 
de aciz ve muhtaç bir varlıksın. Kendini bir şey sanıp da ‘Ben yaptım' 
deme sakın! Aciz ve muhtaç olduğunu kabul et. O Kudreti Sonsuza dayan 
ki yıkılmayasın! Hayatına şevk ve şükür içinde devam edebilesin.” 


Vücudumuzdaki Su Dağılımı 


Vücudumuzun %60-70'i, hücrelerimizin %70-95’i, beynimizin %80’i, 
kemiklerimizin %22’si, yağ dokumuzun %10’u sudur. Erkek üreme 
kanalından gelen üreme sıvısının (meni) %90’1 su, %10’u spermdir. 
Vücutta suyun olmadığı bir organ, bir hücre yoktur. Peki, %70’i su olan 
vücudumuz, hatta 694'ü su olan anne karnındaki bebek nasıl sağlam 
kalır? Hücrelerin sitoplazma denilen zarla çevrili sulu iç kısmında, protein 
iplikçiklerinden yapılmış çok ince bir hücre iskeleti mevcuttur. Su 
molekülleriyle koloidal (jelimsi) ve şeffaf görünümlü bir moleküler ağ 
teşekkül ettirilmiştir. Hamile bir kadının %72-75’i sudur. Doğumdan 
hemen sonra bu oran %60-65’e düşer. Anne karnındaki bebek, amniyon 
sıvısı içinde yüzen minik bir denizaltı gibidir. Yeni doğan bebeğin 9090'1 
sudur. 10-15 yaşlarında bu oran %70’lere, erişkin yaşlarda %60’a, 
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yaşlılıkta ise %50’lere düşer. Yaşlanmak, ağaçların kuruması gibi, bir nevi 
su kaybederek kurumaktır. İnsan, yağlarının tamamını, proteinlerinin 
yarısını kaybetse yine yaşayabilir. Ancak 9010-15 su kaybına bile 
tahammül etmekte zorlanır. 


Her su molekülünün komşu üç molekülle ortaklığı, suya önemli fiziki 
özellikler kazandırmıştır. Bu sayede suyun buharlaşma ısısı çok yüksektir. 
Dolayısıyla su çabuk soğur, geç ısınır. Sıcak havalarda hücreler hemen 
ısınıp kaynamaktan korunmuş olur. Soğukta ise soğuyan suyu vücut zor 
ısıtacağından idrar ve bağırsak yoluyla hemen atar. Bu yüzden soğuk 
havalarda sık idrara çıkılır, bazen de ishal olunur. 


Suyun Kokusu, Rengi ve Sesi 


Su şeffaf ve kokusuz bir sıvıdır. Yaradılışı gereği insan suyu görünce 
mutlu olur. Suyu avucumuza alır, ama tutamayız. Kötü kokarsa “Bu su 
içilmez” deriz. Su sesi insanı rahatlatır. Bir çağlayan manzarasını 
tefekkür etmekten zevk alırız. Her köpük bir süre sonra sonra patlar ve 
kaybolur. Hava güneşli ise bu su köpüklerinin her biri, güneşi yansıtan bir 
ayna görevi görür. Yoksa her bir köpükte bir güneş var demek aklı 
başında bir insana yakışmaz. Doğan her canlı da köpük gibidir. Bir 
müddet yaşar ve gözden kaybolur. Ömür denilen yolculuğu boyunca yer, 
içer, hasta olur, şifa bulur. Allah'a aynalık yapar. Rızık veren (Rezzak), 
hayat verip hayatı devam ettiren (Hayy u Kayyum), şifa veren (Şâfi), her 
işi hikmetle yapan (Sâni-i Hakim) Allah'a şükreder. 


Denizin dalgaları, tsunamiler, denizdeki hayatlar ise Celil ve Cemil 
isimlerine pencereler açar. Su sesi hem bir tefekkür vesilesi hem de 
tedavi metodudur. Romalı Galen'in Bergama'da kurduğu hastanede 
psikolojik hastalıkları su sesi ile tedavi ettiği bilinmektedir. Günümüzde 
de bilhassa romatizmal rahatsızlıklar ve cilt hastalıklarında, suyun soğuk 
ve sıcak hallerinden istifade edilir. 


İnsan vücudu cilt ile kaplanmış, içi su dolu bir balon gibidir. Yanık veya 
yaralanmalar sebebiyle cildimizin bütünlüğü kaybolursa su kaybederiz. 
Yanık alanı ne kadar büyükse su kaybı o kadar fazla olur. Kaybettiği sıvı 
(bazen günde 25-30 litre) hastaya verilmezse hasta kaybedilir. Vücut ter, 
idrar, solunum, gaita ile su kaybettiğinden sağlıklı bir kişinin kilo başına 
40 ml kadar, yani günde en az 2 veya 2,5 litre su alması gerekir. 
Beynimizin hipotalamus kısmına yerleştirilen susuzluk ve isi ayarlama 
merkezinin uyarmasıyla bazı hormonal mekanizmalar harekete 
geçirilerek su içmeye teşvik ediliriz. 


Damarlarımızın iç yüzü endotel isimli hücreler ile astarlanmıştır. Kılcal 
damarlar, bir şehrin sınırlarındaki evlere su götüren borular gibidir. 9085 
oranında su ihtiva eden kanımızın bir mm*undeki yaklaşık 5 milyon 
alyuvar, 4-10 bin akyuvar ve 150-200 bin trombosit, plazma denilen sulu 
ortamda yüzdürülerek her hücrenin ihtiyacı için seferber edilir. 
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Su Dengesi 


Bedenimizde hücrelere, hücreler arasına ve damarlara su giriş çıkışı olur. 
Vücut kompartımanları zarlar ile birbirinden ayrılmıştır. Bölmeden 
bölmeye su akışı şartlara göre değişir. Kandaki tuz oranı artarsa su 
absorbe edilir. Kandaki albümin proteininin seviyesi düşerse sıvı, 
damarlardan hücreler arasına kaçar ve bu yüzden ödem görülür, yani 
eller, ayaklar ve gözümüzün alt kısımları şişer. 


Bedenimizdeki su; kalsiyum, magnezyum, demir, sodyum, potasyum, klor, 
çinko gibi elementler ve farklı görevleri olan proteinler, yağlar ve 
şekerleri ihtiva eden ve bunları ve muhtaç hücrelere ileten çok önemli bir 
taşıyıcı sistemdir. 


Arı da Su İçer Yılan da 

Hepimizin bir ruh hâli vardır. Bazen neşeli ve mutlu bazen de kederli ve 
elemli oluruz. Bu hâller de vücuttaki su ve hormon dengesini etkiler. 
Hoşgörülü, insaflı ve merhametli kimselerin organları daha sağlıklı 
çalışır; sürekli gerginlik yaşayan ve menfi hisler taşıyan kimselerin 
hormonal dengesi ise bozulur. Huzurdan uzak bir ruh hâleti, vücuttaki su 
dengesini olumsuz etkiler, tansiyonu yükselterek dokuları çabuk yıpratır. 


İyi veya kötü insan olmak elimizdedir. “Arı su içer bal akıtır, yılan su içer, 
zehir döker.” (Münâzarat). 


hipotalamus: Talamusun altında yer alan ön beyin bölgesi. 

trombosit: Kan pulcuğu. 
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Felsefe Ile İkinci Imtihanimiz 


° Ekim 1, 2019 


Müslümanlar olarak Yunan felsefesi ile ilk yüzleşmemiz Islam’ın ilk 
dönemlerinde gerçekleşti. Yunan filozoflarının eserleri, Miladi 8 ile 10. 
yüzyıllar arasında, Süryanice ve Grekçeden Arapçaya tercüme edildi. 
Islamiyet'in ilme çok önem vermesi, tercüme faaliyetlerini teşvik edici bir 
unsur oldu. Ancak bir süre sonra, Müslümanlar arasında felsefe karşıtı 
görüşler ortaya çıkmaya başladı. 


Felsefe en genel ifadesi ile bir düşünce sistemidir. Bu yönüyle ele 
alındığında kökleri eski Yunan öncesine, Mısır, İran, Hint ve Çin 
medeniyetlerine kadar gider. Medeniyetler dönem dönem ilim ve kültüre 
bayraktarlık yapmışlardı. M.Ö. 6 ile M.S. 6. yüzyıllar arasında da Yunan 
medeniyeti düşünce alanında çok önemli gelişmeler kaydetti. Bu ilim ve 
düşünce bayrağını, M.S. 9 ile 13. yüzyıllar arasında Müslümanlar layıkıyla 
taşımışlar, Rönesans ile birlikte düşünmenin merkezi Avrupa ülkeleri 
olmuştur. 


İslam dünyasında felsefe karşıtı görüşlerin ortaya çıkmasının sebebi, 
felsefenin bazı düşüncelerinin İslamiyet'e uymamasıydı. Her felsefi 
düşünce bir mutlak tasavvuru ve bunun üzerine kurulu ontoloji (varlık 
felsefesi) ve epistemolojiden (bilgi felsefesi) oluşur. “Mutlak tasavvuru,” 
varlık perdesinin arkasında yer alan ve varlığın esasını teşkil eden 
kaynaktır. Filozoflar, gelip geçişi olan ve sürekli değişen zahiri âleminin 
arkasında sabit bir öz aramışlardır. 


İslam'a göre varlık Allah'a (celle celâluhu) dayandığı için bir kısım felsefi 
düşüncelerle İslam arasında çelişkiler olması kaçınılmazdı. Bu çelişkileri 
gören İslam âlimleri felsefeye karşı görüşler ileri sürmekteydiler. Kimi 
âlimler felsefe ile ilgilenmenin haram olduğuna hükmederken, mutedil 
bazı âlimler ise felsefenin zararlı kısımlarını ayıklayarak faydalı 
taraflarının alınmasına cevaz vermekteydiler. Farabi, İbn Sina, İbn Rüşd 
gibi İslam filozofları ise Yunan felsefesini bir bütün olarak kabul ediyor ve 
öğretiyorlardı. 


Müslümanların felsefe ile bu ilk yüzleşmelerinde İmam Gazali'nin çok 
kritik bir rolü oldu. İmam Gazali felsefeye tamamen karşı olanlar ile 
felsefeyi teklifsizce kabul edenler arasında bir orta yolu tercih etti. Kendi 
düşünce sisteminin mutlak tasavvuru olarak varlığın kaynağının Allah 
(celle celâluhu) olduğunu kabul eden Gazali, filozofların görüşlerini bu 
kaynağa göre değerlendirdi. İlahi hükümlere uyan felsefi görüşleri aldı, 
uymayanları ise reddetti. Felsefenin temel bölümlerinden birisi olan 
mantık ilmini meşrulaştırdı. “Mantık bilmeyenin ilmine güven olmaz” gibi 
cümleleri ile mantığın Müslümanlar tarafından kabul edilmesini sağladı. 


Müslümanlar, felsefe ile ilk yüzleşmelerinden sonra ortaya çıkan düşünce 
krizini Gazali ile aşmış oldular. Gazali'ye kadar İslam dünyasında Farabi, 
Ibn Sina çizgisinde Islam felsefecileri ile bunlara karşı olan ulema olarak 
iki grup vardı. Gazali ile birlikte Meşşailik denilen ve Müslümanlar 
arasında Farabi ve İbn Sina'nın (ve daha sonra İbn Rüşd'ün) temsil ettiği 
felsefi sistemin tekelci yapısı ortadan kalkmış oldu ve yeni felsefi 
sistemler ortaya çıktı. Curcani ve Teftazani gibi âlimlerin temsil ettiği 
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nazari kelam düsüncesi gelisti. Ibn Arabi, Konevi ve Davud-i Kayseri gibi 
muhakkik zatların eserleri yardımıyla nazari irfan düşüncesi boy gösterdi. 
Yine Sühreverdi gibi âlimlerin temsil ettiği hikmet-i işrak düşüncesi 
ortaya çıktı. Yani Gazali ile birlikte Yunan felsefesi Müslümanlar için ciddi 
bir tehlike olmaktan çıktı, bilakis faydalı bir bilgi sistemi olarak kullanıldı. 


İslam dünyasında bu gelişmeler yaşanırken, Batı dünyasında da Yunan 
felsefesinin eleştirisi yapılmaktaydı. Batı dünyası, Yunan felsefesini ve 
aslında o dönemde felsefenin içerisinde yer alan bilimleri 
Müslümanlardan öğrenmişlerdi. Çünkü Avrupa'da M.S. 6 ile 12. asırlar 
arasında felsefe eğitimi yapılmadığı için, uzun bir kopukluk dönemi ortaya 
çıkmıştı. Aynı dönem içerisinde ise Müslümanlar Yunan felsefesini alarak 
geliştirmişler ve belli bir seviyeye ulaştırmışlardı. Avrupa'da Aydınlanma 
Dönemi başladığında yeniden Yunan felsefesi ile ilgilenmeye başlamışlar 
ve felsefe kitaplarını Arapçadan kendi dillerine çevirmişlerdi. 


İslam dünyasında Gazali'nin felsefe eleştirisinin benzerini, Batı'da 
Descartes yaptı. Descartes'a kadar bilginin formel şartı insanın dışında 
aranmıştı. Bilginin formel şartı, klasik felsefede insan zihninin dışında 
sabit bir halde var kabul ediliyordu. Sözgelimi Platon'a göre burası 
idealar âlemi, Aristoteles’e göre ise varlığın kendisi idi. Descartes ise 
bilginin insanın zihninde yeniden oluşturulması gerektiğini ileri sürdü. 
“Düşünüyorum, o halde varım” meşhur cümlesi, onun kendi varlığına dair 
bilgi dışındaki bütün bilgilerin tahkik edilmesini gerekli gördüğü 
anlamına gelir. Dolayısıyla insan varlığın bilgisini sıfırdan ve doğruluk 
ilkesine göre bina etmeliydi. Bu basit cümle, klasik felsefenin temellerini 
sarsacak güçteydi. Daha sonra gelen filozoflar Descartes'ın yolundan 
giderek klasik felsefeyi (skolastik düşünce) yerle bir ettiler. 


Kant, Descartes'tan bir adım daha ileriye giderek varlığın metafizik 
boyutunu bilim dışı ve ispatlanamaz konulardan saydı. Ona göre dini 
konular, bilimin inceleme alanında yer alamazdı. Çünkü bunlar bilimin 
ispat yöntemleri ile doğrulanamazdı. Pozitivizm, Marksizm gibi tam 
anlamıyla materyalist felsefeler ise metafizik meselelere ve dine hiç hayat 
hakkı tanımıyordu. 


İslam dünyası olarak felsefe ile ikinci yüzleşmemiz, modern batı 
düşüncesinin etkisine girmemizle başladı. Osmanlı Devleti, Tanzimat ile 
birlikte Batı düşüncesinin topraklarına girmesine izin vermiş oldu. 
Böylece modern Batı düşüncesi, yıkıcı etkisini Osmanlı ve bütün İslam 
dünyası üzerinde göstermeye başladı. İslam dünyasındaki klasik 
kurumlar, bu yıkımdan payını fazlasıyla aldı. Medreseler, tekkeler, idari 
kurumlar, sosyal hayat, dini anlayış, tıpkı Avrupa'da olduğu gibi 
kökünden sarsıldı. Çünkü Avrupa'da olduğu gibi İslam dünyasında da 
bütün kurumlar esas itibarı ile klasik felsefi düşünceye göre 
yapılandırılmıştı. Artık Müslümanlar için modern Batı felsefesi ile 
hesaplaşmaktan başka yol görünmüyordu. 


Tıpkı Yunan felsefesi ile ilk yüzleşmemizde olduğu gibi Müslümanlar yine 
üç kesime ayrıldılar. “Batıcılar” (Garpçılar) diye isimlendirilen kesim, Batı 
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medeniyetini bir butun olarak kabul etti. Bir kisim dindar Muslumanlar 
ise Batı medeniyetini hiç yokmuş gibi farz ederek eski hayatlarına devam 
etmeyi tercih ettiler. Bu iki yol da Müslümanların problemlerine çözüm 
getirmiyordu. Batıcılar zaten Batı medeniyetini benimsedikleri için artıları 
ve eksileri ile o medeniyetin hanesinde yer alıyorlardı. Batı medeniyetini 
reddedenler de ister istemez onun etkisine maruz kalmaktaydılar. Takip 
edilmesi gereken en doğru yol ise Gazali'nin Yunan felsefesine yaptığı 
gibi Batı medeniyetini ve felsefesini İslami süzgeçten geçirmekti. 
Müslümanların felsefe ile ikinci hesaplaşmaları bu şekilde gerçekleşti ve 
gerçekleşmeye de devam etmektedir. 


Bu ikinci hesaplaşmada Gazali'nin yaptığını yapan âlimlerden bir tanesi 
de Bediüzzaman Said Nursi'dir. Telif ettiği Risale-i Nur Külliyatı, özellikle 
pozitivist felsefi düşünce başta olmak üzere bütün materyalist felsefenin 
ne kadar temelsiz olduğunu gösterdi. Risale-i Nurlar sadece Batı 
düşüncesine yapılan bir eleştiri seviyesinde kalmamış, yeni bir düşünce 
sistemi de kurmuştur. Bu düşünce sistemi, klasik felsefi düşünceden ve 
buna dayalı olan klasik Islam düşüncesinden farklıdır. Çünkü modern Batı 
düşüncesi karşısında klasik felsefeye dayalı İslam düşüncesinin dayanma 
imkânı yoktu. Bu sebeple Bediüzzaman, modern Batı düşüncesinin yıkıcı 
etkisine karşı yeni bir İslami anlayışla ortaya çıktı. Kaynağını Kur'ân ve ve 
hadisten alan bu anlayış, felsefe ve bilimdeki gelişmeleri de göz önünde 
bulunduran bir düşünce sistemi idi. 


Kastamonu'daki bir kısım lise talebeleri, Üstad Hazretlerini ziyaret edip 
“Bize Halıkımızı tanıttır; muallimlerimiz Allah'tan bahsetmiyorlar” derler. 
Üstad, “Sizin okuduğunuz fenlerden her fen, kendi lisän-ı mahsusuyla, 
mütemâdiyen Allah'tan bahsedip Halıkı tanıttırıyorlar. Muallimleri değil, 
onları dinleyiniz” şeklinde cevap verir. Modern Batı düşüncesi 
metafizikten bilime yönelmiş, deney ve gözleme dayanan araştırmalarla 
göz alıcı gelişmeler gösteriyordu. Artık bütün dünyada bilim, Batı'nın yeni 
bilim anlayışına göre oluşmaktaydı. Bediüzzaman Batı'nın yeni bilim 
yöntemlerini inançsızlık maksadıyla kullanmasına karşı çıktı. Bilimlerdeki 
gelişmeler, zorunlu olarak dini inkâr sonucunu doğurmuyordu. 
Materyalist ve pozitivist filozofların bu iddiaları bir aldatmacaydı. Onların 
bilimden inançsızlığa gitmeye çalışmalarına karşılık, Bediüzzaman aynı 
bilimle inanca yol açıyordu. Hz. Musa'nın (aleyhisselâm) asasını vurduğu 
her yerden mucize olarak su çıkarması gibi, Bediüzzaman da zerrelerden 
yıldızlara kadar her şeyde ve her yerde Allah'ın varlığını, birliğini ve diğer 
iman düsturlarını ispat eden deliller gösteriyordu. Müslümanların Batı 
düşüncesinden ve biliminden çekinmelerine gerek yoktu. Modern 
okullarda eğitim alan öğrencilerin inançsız olmaları zorunlu bir sonuç 
değildi. Bediüzzaman “Küfrün beli kırılmıştır” derken Batı düşüncesinin 
inançsız kısmının yenildiğini ifade ediyordu. 


Asâ-yı Musa ve Emirdağ Lahikası'na dâhil edilen bir mektubunda, Üstad 
Hazretleri şu mühim ayrımı yapmaktadır: “Risale-i Nur'un şiddetli tokat 
vurduğu ve hücum ettiği felsefe ise mutlak değildir. Belki muzır 
kısmınadır. Çünkü felsefenin hayat-ı içtimaiye-i beşeriyeye ve ahlâk ve 
kemâlât-ı insaniyeye ve san'atın terakkiyatına hizmet eden felsefe ve 
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hikmet kısmı ise, Kur'ân ile barışıktır. Belki Kur'ân'ın hikmetine hadimdir, 
muaraza edemez. Bu kısma Risale-i Nur ilişmiyor. 


İkinci kısım felsefe, dalâlete ve ilhada ve tabiat bataklığına düşürmeye 
vesile olduğu gibi, sefahet ve lehviyat ile gaflet ve dalâleti netice 
verdiğinden ve sihir gibi harikalarıyla Kur'ân'ın mu'cizekâr hakikatleriyle 
muaraza ettiği için, Risale-i Nur ekser eczalarında mizanlarla ve kuvvetli 
ve burhanlı muvazenelerle, felsefenin yoldan çıkmış bu kısmına ilişiyor, 
tokatlıyor; müstakim, menfaattar felsefeye ilişmiyor. Onun için 
mektepliler Risale-i Nur'a itirazsız, çekinmeyerek giriyorlar ve 
girmelidirler.” 


Bediüzzaman'ın kurmuş olduğu bu yeni düşünce sisteminin teoride 
kalmaması için hayatın bütün ünitelerinde uygulanması gerekiyordu. Bu 
uygulamayı ise Hizmet Hareketi gerçekleştirdi. Hizmet Hareketi, Risale-i 
Nurların düşünce sistemini başta eğitim olmak üzere hayatın bütün 
ünitelerinde uyguladı. Böylece bu fikirleri, teorik düşünceler olmaktan 
kurtardı. 
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Kainattaki her sey, yaratilis ve tagyir kanunu geregi, mutemadiyen bir 
degisim periyodu izler. Tekvini kanunlar geregi bütün canlilar dogar, 
buyur, gelisir; mevsimlere, zamana ve mekana gore degisik sekil ve haller 
alır ve ölürler. Käinat agacinin meyvesi olan insan da bu degisim 
kanununa tâbidir. İnsan, hayatı boyunca gerek anatomik gerekse ruh 
yapısı itibariyle iradi veya gayriiradi olarak sürekli değişim gösterir. 


İnsanın Maddi ve Manevi Yapısı 


Allah'ın (celle celâluhu) insana verdiği el, ayak, dil, dudak, göz, kulak gibi 
bedeni organlar daha anne karnında iken tabiatları gereği gelişmeye ve 
değişmeye başlarlar. Harici sebepler diye tesmiye edilen hava kirliliği, 
oksijen yetersizliği, zararlı içecek ve yiyecekler gibi faktörler, organların 
yapısını bozup hastalıklara sebebiyet verirler. Manevi hislerimiz ve 
latifelerimiz de kendilerine has hastalıklara maruz kalabilirler. İnsan, 
iradesinin hakkını vermez ve manevi beslenmesini ihmal ederse bu 
latifeler hasar görür. Karşılaşılan bir imtihanda insan kadere teslim 
olmazsa manevi hastalılara davetiye çıkarmış olur. 


Bedeni ve zihni rahatsızlıklar tıp ilminin imkânları ölçüsünde tedavi 
edilebilir. İnsanın gerek bedeni gerek ruhi yapısı, Allah'ın kâinata ve 
insan fıtratına koyduğu kanunlara riayet edildiği takdirde sağlıklı bir 
şekilde fonksiyonlarını eda ederler. Ekolojik dengenin muhafaza edilmesi 
durumunda tabiatta câri kanunlar arızasız işler. Dünya Sağlık Teşkilatı 
insan ruhunu da göz ardı etmeden insanı ruh ve beden yapısıyla bir bütün 
olarak kabul edip “beden ve ruh sağlığı” ile ilgili raporlar 
yayınlamaktadır. 


İnsan kâinatın bir fihristesi ve meyvesi gibidir. İnsan küçük bir kâinat, 
kâinat ise büyük bir insandır. Farazi bir dürbünle insana ve kâinata 
bakılırsa, bunların bir vahidin iki yüzü olduğu kolayca anlaşılır. İnsanın 
yapısı ve o yapının işleyişi iyi tetkik edilir ve anlaşılırsa, kâinatta cereyan 
eden hadiseler de o nispette anlaşılır. 


Sosyal Hadiseler 


Toplumlar da insan ve kâinatta geçerli kanunlara tâbidirler. Değişim 
yaratılış kanunlarının gereğidir. Allah kâinatı ve içindekileri tebeddülât 
kanuna göre yaratmıştır. Tüzel kişilikler ve sosyal hareketler de insan 
metabolizmasına benzerler. 


İradi değişimler yaratılış kanunlarına uygun olduğu sürece anomali 
durumlar ortaya çıkmaz ve metabolizma saat gibi işler. Kanun ve 
nizamlara uygun hareket edilmediğinde ise çeşitli problemler meydana 
gelir. Mesela, insan bedenine zarar verecek maddelerin istimal edilmesi 
durumunda, adeta kanunlara aykırı hareket edenlerin asayişi bozması 
gibi, vücutta hücre anarşisi denilen kanser ve benzeri hastalıklar 
meydana gelebilir. 
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Sivil Toplum Kurulusları 


Devletin görevi, vatandaslarinin huzur ve güven icinde yasamasını temin 
etmektir. Sivil toplum kurulusları ise devletin elinin yetisemedigi 
yerlerde, genel ahengin saglanması hususunda, devlete yardımcı olma 
gayesi ile kurulurlar. 


Gönüllü kuruluslar, kär amacı gütmeden hareket eden sivil ve tüzel 
oluşumlardır. Sosyal hayatın her alanında kurulan bu yapılar; sağlık, 
eğitim, barınma, anlaşmazlıkları giderme gibi dünyayı her anlamda 
yaşanılabilir bir yer kılma adına hareket ederler. Farklı alanlarda hizmet 
veren bu kuruluşlar, vizyon ve misyonlarına uygun ortak bir akıl 
oluştururlar. Tıpkı canlı bir organizma gibi sivil toplum kuruluşları da 
zaman içerisinde kendilerini geliştirip değişim ve gelişim kanunlarına 
ayak uydurmak zorundadırlar. 


Değişim Süreci 


Değişim süreci boyunca sürekli göz önünde bulundurulması gereken şey, 
gerek insanlığın ortak mirası olan ilmin verilerine gerekse de Kur'ân ve 
Sünnet ölçülerine azami riayet gayretidir. Bu hususta çalışma yürütecek 
ekibin ilk tespit etmesi gerek husus, ilgili yapı için değişimin gerekli olup 
olmadığıdır. Bu aşama geçildikten sonra değişim prensiplerinin tespit 
edilmesi gerekir. 


Bir kuruluşun varoluş gayesinden bir sapma varsa, öncelikle “fabrika 
ayarlarına” dönmenin yolları aranmalıdır. Fabrika ayarları, bir yapının 
DNA'sı gibidir. Ilgili yapı o prensip ve esaslarla günümüze gelmiştir ve 
aslı muhafaza edilmelidir. Değişen şartlara ve mekânlara göre revize 
edilmesi gereken öz muhafaza edilmezse yapı bir garabete dönüşür ve 
kimlik bunalımı yaşar. 


Açık Uçlar 


İnsanlara dünyevi ve uhrevi fayda sağlayacak, uzun soluklu, sağlam ve 
kalıcı bir aksiyon ortaya koymak isteyen her fert, yapacağı bütün işleri 
belli kıstaslara bağlılık içinde, belli bir plan ve programa bağlı 
götürmelidir. İnanan bir insan için bu kıstaslar; edille-i asliye dediğimiz, 
Kitap, Sünnet, icma-1 ümmet ve kıyas-ı fukahadır. 


Bunun yanında bir de edille-i tâliye veya edille-i zamaniye (ya da edille-i 
mekâniye) diyebileceğimiz, maslahat, istihsan, örf gibi hususlar vardır. 
Bunlara bağlı içtihat ve istinbatlar olur. Fakat bilinmesi gerekir ki bütün 
bu içtihat ve istinbatlar, asli kaynaklarda bırakılan uçlar değerlendirilerek 
gerçekleştirilir. 


İçinde bulunulan zamanın ve coğrafyanın şartları; konjonktür, yer ve 


zamandaki yaklaşım, mantık ve anlayış da dikkate alınarak bu kılavuzlar 
ışığında problemlere çözümler aranır. Değişen şartlar içinde farklı çıkış 
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yollarına ihtiyaç duyuluyorsa, bu konuları çok iyi bilen insanlarla 
müzakereler yapılır. İşin özüne ve prensiplere aykırı bir değişim 
(başkalaşım) varsa önce bu problem halledilir. Temel prensiplere uygun 
hareket edilmesi kaydıyla her konu; uygun bir usul ve üslupla ele 
alınabilir. Dinin özünde olan “açık uçlar”, nefes alma menfezleri gibidir. 


Kidemliler ve Gençler 


Sivil toplum kuruluşlarında, turnikeye daha önce girmiş ve daha fazla 
emekleri bulunanların bir faikıyetleri ve ayrıcalıkları yoktur. Ancak gerek 
sivil gerekse resmi kurum ve kuruluşlarda daha önce vazife almış 
insanların tecrübelerinden istifade edilmesi aklın gereğidir. Bu tecrübeli 
insanlara vefa gösterilmesi insani bir görevdir. 


İnsanın fiziki ve ruhi sağlığı yerinde olduğu müddetçe hayatında daima 
aktif olması gerekir. Eli ayağı tutan, zihni melekeleri yerinde olan birine, 
“Sen artık hiçbir şey yapma” demek, hem kaynak israfı hem de “artık 
ölümünü bekle” anlamına gelir. 


Sivil toplum kuruluşlarının geleceğe yürümesi ve daha uzun ömürlü 
hizmet etmeleri için gençlerin karar alma mekanizmaları ve 
uygulamalarda vazife yapmaları elzemdir. Bu arada gençler de kıdemli 
kişilerin tecrübelerinden istifade etmeye çalışmalıdır. Yaşları biraz daha 
ileri olanlar ise daima gençlerin önünü açmaya çalışarak onları motive 
etmeli, tecrübe ve düşüncelerini uygun bir üslupla onlarla paylasmalidir. 


Sosyal Refleksler 


Refleksler hemen elde edilmez, elde edilen refleksler de çabuk terk 
edilemez. Sosyal hadiselerde de durum böyledir. Dolayısıyla eski 
alışkanlıklardan oluşan reflekslerin, kısa bir sürede terk edilmesi ve 
değişmesi zordur. 

Hz. Aişe (radıyallâhu anha) validemizin Kâbe'yle ilgili sorduğu bir soruya 
Efendimizin (aleyhissalâtü vesselâm) verdiği cevap, sosyal refleksler 
gerçeğine ve değişimin ani olmaması gerektiğine çok güzel bir örnek 
teşkil eder. Efendimiz, validemizin “Kabe'nin kapısı niçin bu kadar yüksek 
tutulmuştur?” sorusu üzerine şöyle buyurur: “Senin kavmin, istedikleri 
kişiyi oraya sokmak, girmesini istemedikleri kimselerin girişini de 
önlemek için böyle yaptılar. Eğer kavmin cahiliye döneminden yeni çıkmış 
olmasalardı, kalblerinin itiraz etmeyeceğini bilseydim, Hicr'in Kâbe'ye ait 
olan kısmını Beytullah'a katardım. Kâbe'nin kapısını da yer seviyesine 
indirirdim.” (Buhari, Hac, 42). 

Artık faydasız hale gelmiş, zamanın eskittiği, hatta zararlı olduğu ilmin 
verileri ile tespit edilen refleksler sabırla ve ortak akılla tadil edilebilir. 
Değişim fitri bir süreçtir. Zamanı gelen değişimlere en muktedirler bile 
mani olamazlar. Bu yüzden karamsarlığa düşmeden, tekvini kanunlar 
açısından ne gerekiyorsa yapmalı ve iş fıtri seyrine bırakmalıdır. “Değişim 
olmuyor, statükoyu savunan, değişime kapalı insanlar var” diyerek ayrı 
bir tartışma alanı oluşturmak, sosyal yapının yürüttüğü mevcut hizmetleri 
ve değişim sürecini olumsuz etkiler. 
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Cozum Yollari 


Hizmet Hareketi içerisinde değişik kültür ortamlarında neşet etmiş, farklı 
coğrafyalarda yetişmiş birçok insan vardır. Hareket'in en büyük 
sermayesi yetişmiş insan gücüdür. Değişim sürecinde bu kadrolardan 
istifade edilmeli ve ortak bir akıl oluşturulmalıdır. Yukarıda zikredilen 
umdeler dikkate alınarak süreç yönetilmelidir. İnsanlığın huzuru için yola 
çıkmış sosyal yapılar varlıklarını devam ettirir ve gelecek nesillere 
yaşanabilir bir yeryüzü bırakma adına üzerine düşen vazifeyi yerine 
getirmiş olurlar. 


Emanet 
Hizmet geçmişten alınan ve gelecek nesillere taşınacak bir emanettir. Şu 
an hizmet edenler bu yapının emanet olduğunu bilip değişimi de buna 
göre yürütürlerse geçmişte hizmet etmiş olanların emanetine de sahip 
çıkmış olacaklardır. Günümüz hizmet erleri, Allah rızası ekseninde, devrin 
şatlarına göre hizmet edecek ve değişimi, Hizmet'in asli değerlerini 
muhafaza ederek gerçekleştireceklerdir. 

İzafi Hakikatlerden Hakikatler Hakikatine 


. Eylül1, 2019 
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insanın derununda saklı hakikatlere nasıl ulaşılır, bu hakikatler hangi 
yollarla, nasıl ifşa edilir soruları her zaman merak uyandırmıştır. 


Batı dünyası, hakikati elde etme istikametinde özellikle akla ve görme 
duyusuna müracaat etmiştir. Pozitivizm, idealizm, dogmatizm ve 
varoluşçuluk gibi farklı akımların, bu iki kaynaktan beslendiği 
söylenebilinir. 


Gözlem ve deney yoluyla hakikatin ifşaya çalışılması, 17. ve 18. asırlarda 
Hume, Locke, Berkeley gibi düşünürlerle ele alınmıştır. Akılcı 
(rasyonalist) görüşte delillere başvurulur. Bu yolda (klasik mantıkta 
olduğu gibi) veriler ve önermeler önemli yer tutar. Parça ve cüzden, 
bütüne ulaşılmaya çalışılır. 


Hakikat namına, gözlem, deney ve akıl yürütme yollarıyla kütüphaneler 
dolusu eserler yazılmasına rağmen tek bir hakikate dair ortak şeyler 
söylenememiştir. Bütün bunlar; mücerret aklın ve deney ve gözleme 
dayalı yöntemin, mutlak bir hakikate uluşma adına yeterli olmadığını 
göstermektedir. O halde, bütün izafi hakikatlerin gidip kendisine 
dayandığı, sabit, değişmez, mutlak bir hakikat olmalı. 
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mug ar 
> ۷1 


A ندب‎ 


Hakikate ulasmada sınırlı aklımızı ve duyularımızı asan, butun zamanlara 
mahruti bakan, beseri olmayan bir kaynak vardır: vahiy, yani Kur’än-ı 
Kerim. Bu ilahi kaynak, Heidegger gibi Batılı düsünürlerin hakikat 
kavramına yükledigi mänälara da bir acıklık getirir. Heidegger’e göre 
hakikat, “örtük olanı açığa çıkarma” ya da “ifşa etme” anlamındadır. 
[1]Suat Yildirim, “Hak” isminin bir manasının, “Hakkı izhar eden” demek 
olduğunu belirtir.[2] Allah (celle celaluhu), Hak isminin tecellisi ile gizli 
ve örtülü olan hakikati izhar buyurmuş olur. 


Vahyin hakikatleri ifşa edici hususiyeti, doğrudan Allah'ın (celle celâluhu) 
varlığına da bir ispat niteliği taşır. Zira her kitabın bir kâtibi vardır. Kâtip, 
kitabı vasıtasıyla muhataplarıyla konuşur. Allah'ın Kelam sıfatı vardır ve 
bu sıfatın Kur'ân'da tecellisiyle muradını beyan eder. Vahye, hakikati 
ortaya çıkaran, insanları hakikatlerden haberdar eden kutsi bir bilgi ve 
feyz kaynağı diyebiliriz. Aynı zamanda burada, Danimarkalı varoluşçu 
Kierkegaard'ın Sokrates'ten iktibas ettiği, “Hakikat öğrenilebilir mi?” 
sorusunun da cevabı verilmiş olunur.[3] 


Aslında hakikat bilgisinin ardına düşme veya başka bir ifadeyle, merak ve 
taleb-i hakikat fitridir. Muhterem Fethullah Gülen Hocaefendi'nin ifade 
ettiği gibi, Cenâb-ı Hak, Hz. Adem'e esmâyı da müsemmayı da talim etmiş 
ve ona eşyanın perde arkasını öğretmiştir. Hocaefendi, Allah'ın insana, 
neyin ne olduğunu ve varlık hakikatinin iç yüzünü keşif ve tespit etmek 
üzere akıl ve kalb verdiğine işaret eder[4] ve böylelikle Goethe'nin dikkat 
çektiği “lekesiz hakikati kavrama gücü”nün nasıl elde edileceğine dair de 
yollar açmış olur. İnsana verilen hakikat bilgisini, Allah’: sıfatlarıyla 
tanımanın yanında (marifetullah), eşya ve hadiselerin ardındaki 
hakikatleri keşfetme vesilesi olarak da nitelendirebiliriz. 


Bediüzzaman Said Nursi Hazretleri, her bir ilmin hakikatinin Allah'ın 
(celle celâluhu) isimlerinin tecellisine dayandığını beyan eder. O halde 
hakikate ulaşma adına “Hak” ismi, merkezi bir yer tutmuş olur. Böylelikle 
izafi hakikatlerden sabit, değişmez, tek bir hakikate, Hakikatler 
Hakikatine vuslat söz konusu olabilir. Ayrıca Üstad Hazretleri, izafi 
hakikatlerin, Sani-i Zulcelal’in güzel isimlerinin cilve, cemal ve nakışlarını 
gösterdiğini ve kâinatı onun bir mektubu suretine çevirdiğini belirtir.[5] 


İlahi isimler; ifşa olunacak hakikatler için de insana bir sınır belirler. 
Hakikat yolcusu, “Hakikat, adına bilebildiğim, idrak edip sezebildiğim 
izafi hakikatlerin sınırı buraya kadar” der. Hakiki, sabit, ilahi, değişmez, 
sınırsız bir hakikatin varlığına iman eder ve bu hakikati, “Hak” ismine 
havale eder. Böylelikle insan hem ilmi enaniyetten hem de evhamlar 
ağına ve bâtılın bataklığına düşmekten kurtulur. 


Son olarak hakikat, tasavvufi manada, belli cehd ve gayretlerle ilahi 
isimlerdeki esrarı, Sübhani sıfatlardaki sırları keşif ve müşahede 
mazhariyeti olarak da tanimlanmistir[6] ki bu, her hakikat yolcusunun 
kendi kabiliyet ve istidatı ölçüsünde ulaşacağı en yüksek hedeflerden biri 
olsa gerektir. 
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Zamanlama Mefhumu 
e Yazar: Selim Gül 
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Zamanlama, herhangi bir hareket ve hamlenin gerceklestirilebilmesi icin, 
en uygun olan ani beklemektir. Bir nevi zamani yönetmek, yonlendirmek 
ve kontrol etmektir. 


İstenilen hedefe ulaşmak için mutlaka zamanlamanın hesaba alınması 
gerekir. Zira bir konunun kime, nerede, ne kadarı, hangi zeminde ve 
üslupta anlatılacağı mühim olduğu kadar, zamanlaması da en az o 
nispette önemlidir. 


İnsan, bilerek veya bilmeyerek, söz ve davranışlarıyla yaptığı kusurların 
sonucunda, kendisinde ya da çevresinde bir kısım hasarlara sebebiyet 
verebilir. Bu muhtemel kusurlardan biri, zamanlama konusunda isabet 
edememesidir. 


Zaman, üzerine yemin edilmis essiz bir cevher ve degerlendirebilmeye 
bagli izafi bir nimettir. Kazanilmasi ve telafisi imkänsız olan “zaman”, 
dünya pazarında insana emanet edilen bir sermaye ise; “zamanlama”, bu 
ticarethanede hedeflenen şeyleri elde edebilmek için, anapara 
harcanırken, en isabetli vakti ya da süreyi hesaplamaktır. Zaman, üretilen 
bir sermaye olmadığından zamanlama, planlanarak tüketilen vakit dilimi 
olmalıdır. 


Hareketin Zamanlaması 


Doktor hastaya müdahale ederken, öğretmen öğrenciyi yetiştirirken, 
komutan ordunun sevkinde strateji uygularken, avcı avlanırken, şoför 
trafikte yol alırken zamanlama kavramını hesaba katar. 


Harp sonrası galibiyete vesile olan strateji, konuşulabilir ve alkışlanabilir. 
Aymnı stratejinin harp esnasında uygulanması makbulken, harp öncesi 
uluorta dinlendirilmesi ise risklidir. Harplerde hamlelerin en uygun 
zamanda yapılması, mağlubiyetleri muvaffakiyetlere dönüştürebilir. 


Avın avlanabilmesinde avcının dikkate alması gereken birçok faktör 
vardır. Bunlardan bazıları mesafe, konum, hız, açı ve vakittir. Hayvanlar 
âleminden sadece şahinin avlanmasına bakıldığında, bu ayar net bir 
şekilde gözlenecektir. Şahin, mahiyetinde zamanlama istidadı ve 
donanımı olmasaydı, radar gibi gözlerine, heybetli kanatlarına, keskin 
pençelerine rağmen rızkını temin için avını yakalayabilir miydi? 


Ticari hayatta, üretim ve tüketim hususunda arz ve talebe riayet edilse, 
reklam ve kalitenin hakkı verilse, fiyatı piyasada uygun olsa bile 
pazarlamada zamanlama mefhumu nazara alınmazsa, beklentiler 
gerçekleşmeyebilir. Bu durum, kâr etmek şöyle dursun, zararla 
sonuçlanabilir, hatta iflasa götürebilir. 


Futbol maçında bir kalecinin başarısı, kaleye gelen topları tutabilmesi 
veya çıkarabilmesiyle doğru orantılıdır. Böyle isabetli bir sonuç da 
kalecinin zamanlama istidadıyla doğrudan ilgilidir. Ayrıca o takımın 
başarısında, futbolcuların anlık kondisyonlarının iyi olması yetmez, 
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musabaka bitinceye kadar her bir futbolcunun performans derecesi 
önemlidir ve zamanlama stratejisinin, maç boyunca sahada uygulanmasını 
gerektirir. Ayrıca organizatörler tarafından müsabakaların izleyicilerin 
zihinlerinin en dinç olduğu vakitlerde yapılmasının tercih edilmesi, 
zamanlama açısından manidardır. 


Tıptaki “erken teşhis” hususunun, hastalıkların tespitinde zamanlamanın 
önemine işaret eden hayati bir konu olduğu uzmanlarca bilinmektedir. 


Nasıl olsa yağmur emareleri belirdi diye şemsiye açılıp dolaşılırsa, çevre 
tarafından makul karşılanmaz. Mantıklı karşılanmayan şey, zamanlama 
mefhumundaki ayarsızlıktır. 


Sözün Zamanlaması 


Yaraya merhem bir söz, sözün en güzeli bile olsa, zamanlama dikkate 
alınmadığı takdirde yaraya tuz da olabilir. 


Amerikalı yazar Mark Twain, “Doğru söz etkili olabilir, ama hiçbir söz, 
vakitli bir suskunluk kadar etkili olmamıştır” ifadesi ile zamanlaması iyi 
ayarlanmış süküt vaktinin gönüllerde güftesiz bir beste gibi tesir 
bırakabileceğini ima eder. 


“Bugün sizi kınayacak, serzenişte bulunacak değilim!” beyanını, kuyuya 
atılıp güçsüz düştüğün bir anda dersen, atanlar seni aciz olarak algılarlar. 
Oysa bu sözü aziz olduğun bir vakitte söylersen, bu sefer ahlakının 
mükemmelliğini anlarlar. 


Sorumluluk duygusu gereği insanın, yeri geldiğinde, “keşke” demesi 
dünyada anlamlıdır, ama ötede bir faydası yoktur. Zahirde birbirine 
benzeyen ifadelerin kalitesini ve bunların sahiplerinin samimiyetini 
anlamada, zamanlama mefhumu sanki bir mihenk taşıdır. “Ah ne olurdu, 
keşke toprak olaydım! “ ve “Keşke şu ağacın başındaki bir ot olsaydım da 
bir kuş tarafından gagalansaydım!” serzenişlerinde olduğu gibi... 


Vakt-i Merhun ve Eşref Vakti 


“Vakt-i merhun” ve “eşref vakti”, kültürümüzde zamanlama mefhumunun 
önemine vurgu yapan, ecdat yadigârı iki deyimdir. 


Vakit, zamandan bir parçadır. Merhun ise rehin edilen, ödünç alınan, bir 
şeye bağlı olan anlamındadır. Buna göre “vakt-i merhun”, belirlenmiş en 
uygun zaman dilimi manasında kullanılan bir deyimdir. 


Ecdadımız, vakt-i merhun tabiriyle, mevsimi gelince, hadiselerin fasih bir 
lisan kesilerek şehadet ettiğini, hakikatlerin anlaşıldığını, peşi peşine 
sürpriz doğumların gerçekleştiğini ve tohumların yeşerdiğini 
vurgulamıştır. Yeter ki insan, esbaba riayet hassasiyeti göstersin, aceleci 
davranmasın, kolaycılığa kaçmasın, ahesterevlik etmeden, zamanın 
çıldırtıcılığına karşı kuluçka sabrı içinde mütevekkil beklemesini bilsin. 
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Birdenbire olabilecekken tedrici olarak sahne alan käinat ve icindekiler, 
beklemenin güzelligini ve her seyin bir vakti merhunu oldugunu, esya ve 
hadiselerin dilegiyle basiretli dimaglara ilan etmektedir. 


“İçimde yazılı planın inkişafı için vakti merhununu beklersem, başak veya 
ağaç olarak arz-ı endam edebilirim” diyen tohum veya çekirdek, acelesi 
varsa, “Ben şu halimle bir kuruyemişim” der ve basitçe tükenir gider. 


Eşref, en şerefli demektir. “Eşref vakti” deyimi ise,bir işin olumlu yola 
girmesi ve sonuçlanması için en bereketli zemin, atmosfer ve şartlara 
sahip zaman dilimidir. 


Atalarımız, horozun kendine has nağmesini, en uygun zaman diliminde 
seslendirmesi gerektiğine işaret ederek, “Vakitsiz öten horozun başını 
keserler” demiştir. 


Fıtraten aceleci olan insan, genellikle zaman ve mekân açısından 
kendisine yakın olanı tercih eder. Oysaki doğru olanı, uzaktaki olabilir. 


Zamanlama Metodu 


Başlangıcı olan şeylerin bitişi de vardır. Buradan hareketle bütün 
mahlükatın “zamanlama serisine” tabi olduğu söylenebilir. 


Metot açısından zamanlama, bir nevi tedrici usulün takvimidir denilebilir. 
Birbirlerine uygunluk manasındaki “tevafuk” ile iki şeyin aynı vakitte 
birlikte bulunması manasına gelen “iktiran” kavramları, bu takvimin sanki 
bayram günleri mesabesindedir. Bu zaviyeden zamanlama, kâinat 
kitabında basar ve basiretle şifreleri çözülmesi gereken sırlı bir ahlâktır. 


İnsanlığın olgunluk dönemlerine uygun olarak, devrin şartlarına ve 
ihtiyaçlarına göre, değişmeyenlerin yanında değişebilen hükümlerin 
varlığı bir hakikattir. Bu perspektifle zamanlama mefhumunun, insanlığın 
kemali için Rehberler gönderilirken nazara alınan bir ahlâk olduğu da 
düşünülebilir. 


Zamanlama Hesabı Nasıl Yapılır? 


Söz ve hareketlerin en uygun zamanlaması hesaplanırken ortak faktörler 
dört temel başlıkta ele alınabilir. Bunlar; şahsın kendisini ilgilendiren 
unsurlar, muhataplarla alakalı hususlar, çevre şartları ve ilmi verilerdir. 


Niyet, hedef, konum, yetki, mesuliyet, metot, ızdırap, kavli veya fiili dua, 
şahsın kendisini ilgilendiren faktörlere dâhil edilebilir. 


Muhataplar açısından ise, yaşı, yetiştiği ortam, seviyesi, cinsiyeti, merakı, 
zaafları, istidatları, hobileri, fobileri, ekonomik durumu, sağlığı, psikolojisi 
ve zekâsı gibi hususlar zamanlama ayarı yapılırken öne çıkan 
parametrelerdendir. 
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Kultur ortamı, tarihi gercekler, olayin siyak ve sibakı, iklimin etkisi, inan¢ 
sistemi, idare sekli ve secilen vakit dilimi cevre faktorlerinden sayilabilir. 


Zamanlama hesabı yapılırken, son bir husus da ilmi verilerdir ki käinatta 
cari kanunlar, daha Once denenmis ve gorulmus muhtemel sonuclar, 
tecrube edilmis sabiteler ve istatistiki bilgiler seklinde özetlenebilir. 


Bir insanın ekonomik yönden cimri ve savurgan degil de istikametli 
olması, dengeyi koruyabilmesi; ifrat ve tefritten uzak, aklın kemali 
tasarruf ile kalbin kemali cömertlik diyebilecegimiz iktisat cizgisini 
bulmasıyla mumkundur. Benzer sekilde, zamanlama mefhumu, insanin 
niyeti iyi olsa dahi, ele alınan meselelerde neticeyi müspet ya da menfi 
yonde degistirebilecek bir faktördür. 


Muhtevasinda istikameti temsil eden zamanlamanın ifratı acelecilik, 
tefriti ise tembelliktir. Zamanlama, stratejiler belirlenir ve tatbik edilirken 
titizlikle hesaplanması gereken kıymetli bir değişkendir. 


Zamanlama, hadiseleri değerlendirirken en az zahirleri kadar batınlarına 
da vakıf olmak isteyenlere bihemta bir mercektir. 


İdeallerin ancak kendisiyle realize edilebildiği zamanlama, zaman 
tanziminin önemli bir buududur. Tekvini emirlere riayetin bir parçası da 
işte bu tanzimdir. Emredilen şeylere inkıyat, insanın takva anlayışının 
gereğidir ki bu anlayış da Hakk'ın çok beğendiği bir iştir. 


Determinizm Ve Hayat 
e Yazar: Prof. Osman Arslan 


e Sayı:19 
o Ekim 1, 2018 
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Determinizm, käinattaki hadiselerin, mevcut sebep ve kanunlarla 
belirlendigini ve bunlarin degistirilemez oldugunu iddia eder. Mesela, 
dünya her zaman aynı güçte, aynı şekilde cisimleri kendine çeker. 


Bilim insanları, tabiatı incelerken ve yeni bilgiler elde etmeye çalışırken 
belli kanunların değişmediği hükmüne dayanırlar. Ölçüm yaparken 
parametreler her defasında değişseydi, bilimsel çalışmalar yapılamazdı. 
Ancak buradaki temel mesele, determinizmin mutlak değil, şartlı 
olduğudur. Beli şartlara bağlı, değişmeyen kanunlar vardır ki bunları, 
yaratılış kanunları veya Sünnetullah olarak adlandırırız. Her şey, Cenâb-ı 
Hakk'ın sonsuz ilim, emir, kudret ve iradesiyle yaratılır. O'nun her şeyi 
kuşatan iradesinden bağımsız bir determinizm söz konusu olamaz. 
Aslında determinizm, bir nizama işaret eder. Nizam da o nizamı tesis 
eden Allah'ın (celle celâluhu) vücuduna ve birliğine delil olur. Mucizeler 
veya kerametler gibi mutat olmayan hadiseler ise her şeyin O'nun emir ve 
iradesine bağlı olduğunu, müstakil kanunların mevcut olmadığını, mutlak 
bir determinizmin bulunmadığını gösterir. 


Genel manada, şartlı determinizmin kâinatta cari olduğunu söylemekle 
birlikte, hayat (canlılık) söz konusu olduğunda, yine İlahi bir takdirle, 
nüansların arttığını görürüz. Canlı vücudunda da fiziki ve kimyevi 
hadiseler yaratılmaktadır. Canlıda da su, iki hidrojen ve bir oksijen 
atomundan icat edilir. Hücrelerde bulunan şekerler, yağlar ve 
proteinlerle ilgili kimyevi ayrışma veya birleşme reaksiyonları, hep aynı 
şekilde cereyan eder. Mesela DNA'da bulunan şifre, hep aynı protein 
molekülünün üretilmesine sebep olur. DNA, RNA ve diğer bütün 
moleküller hep aynı tarzda davranırlar. Bununla birlikte, organizma ve 
canlılık seviyesinde, işin rengi değişir. Her insanda aynı dış tesir, her 
zaman aynı sonucu doğurmaz. Mesela, insanların ağrı eşikleri farklıdır. 
Aynı ilaç, farklı kişilerde, farklı etkilere sebep olmaktadır. Aynı sofradan, 
neredeyse aynı çeşit ve miktarda beslenen insanların bazısında şişmanlık 
veya şeker hastalığı görülürken diğerlerinde farklı sonuçlar ortaya 
çıkabiliyor. Bu sebeple tıp kitaplarında kesin ifadelerden kaçınıldığını 
görmekteyiz. Hep “genellikle” veya “çoğunlukla” gibi ifadeler kullanılır. 
Bu sebeple tıpta, “Hastalık yoktur, hasta vardır” cümlesi, önemli bir kural 
olarak öğretilir. Insanlar arasında görülen farklılıkları sadece genetik 
veya çevreyle ilgili faktörlere dayandırırsak, büyük bir hata yapmış 
oluruz. Tek yumurta ikizlerinin bile parmak izlerinin tamamen aynı 
olmaması, Cenâb-ı Hakk'ın ehadiyetine apaçık bir delildir. İnsan 
anatomisi ve fizyolojisinde de mutlak değil, şartlı bir determinizm söz 
konusudur, yani her şey, O'nun muhit iradesine bağlıdır. 


Vücut İçinde ve Dışında Yapılan Deneyler 


Invitro(vucut dışında) ve invivo(vucut içinde) yapılan deneylerde farklı 
sonuçların alınması da dikkat çekicidir. Kültür ortamına alınan hücre ve 
dokular ile vücut içindeki hücre ve dokular aynı şekilde 
davranmamaktadır. Ilaçların invitro ve invivoetkisi de farklı olmaktadır. 
Şu ana kadar invitroşartlarda kanser hücrelerini öldüren birçok kanser 
ilacı keşfedildi, ancak invivouygulandığında işe yaramadı. 
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Hayat 


İnsan, bedeninde cereyan eden hadiselere çok fazla müdahale 
edememektedir. Organ ve sistemler, büyük oranda irademiz haricinde 
çalışmaktadır. “Hayat” hakikatini maddi sebep-sonuç ilişkileriyle izah 
etmek mümkün değildir. Bediüzzaman Hazretleri hayatı şu şekilde tarif 
eder: “Hayat, şu kâinatın en ehemmiyetli gayesi, hem en büyük neticesi, 
hem en parlak nuru, hem en lâtif mayesi, hem gâyet süzülmüş bir 
hülâsası, hem en mükemmel meyvesi, hem en yüksek kemâli, hem en 
güzel cemali, hem en güzel zineti, hem sırr-ı vahdeti, hem rabıta-i ittihadı, 
hem kemâlâtının menşei, hem san'at ve mahiyetçe en harika bir ziruhu, 
hem en küçük bir mahlüku bir kâinat hükmüne getiren mu'cizekâr bir 
hakikatı, hem güya kâinatın küçük bir zihayatta yerleşmesine vesile 
oluyor gibi; koca kâinatın bir nevi fihristesini o zihayatta göstermekle 
beraber, o zihayatı ekser mevcudatla münasebetdar ve küçük bir kâinat 
hükmüne getiren en harika bir mu'cize-i kudrettir.” Bu açıdan 
bakıldığında bir hekim, insana bir fizikçi veya mühendis gibi yaklaşamaz. 


İnsanı sadece maddeden ibaret görerek insan hayatını ve hakikatini izah 
etmeye çalışmak büyük bir çelişkidir, zira insanın bizzat tecrübe ettiği 
hayat, şuur, hisler, irade ve manevi duygular; maddeyi aşan bir yaklaşım 
gerektirmektedir. 


En çok araştırılmasına rağmen en az anlaşılan organımız beynimizdir. Son 
bilimsel araştırmalarda beyin, bedenden farklı bir yapı olarak ele 
alınmaktadır. Beyin bedenden bilgi toplar ve bu bilgileri kullanarak 
bedene tesir etmede aracılık yapar. Ancak bedendeki hadiseler de beyni 
müspet veya menfi olarak etkiler. Çok sayıda araştırmaya rağmen, 
insanın nasıl sevinip üzüldüğü, nasıl karar verdiği, hareketleri nasıl 
başlattığı konularında çok az yol almış durumdayız. Psikolojik aşırılıklar 
veya psikiyatrik hastalıkların nasıl meydana geldiği konusunda emekleme 
dönemindeyiz. Bilim insanlarının emeklerini takdir etmek gerekir, ancak 
bu hastalıkların tedavileriyle ilgili başarısızlığımız da ortadadır. Hatta son 
yıllarda eskiden olmayan bazı sinirsel hastalıkların zuhur ettiği ve 
bunların sıklığında artış olduğu görülmektedir. Bu konuda en iyi örnek 
otizm hastalığıdır. 


Beyin diğer organlarımıza benzemez. Dolayısıyla ilaç tedavisi konusunda 
çok dikkatli olunmalıdır. Çünkü sinir sistemini etkileyen ilaçların kalıcı 
yan tesirleri olmaktadır. Genel itibariyle beynin çalışmasını baskılayan 
ilaçlar kullanılmaktadır. Hekimlerimiz hususiyetle çocuklara ve gençlere 
nörolojik veya psikiyatrik hastalık teşhisi koymada ve ilaç vermede aceleci 
davranmamalıdır. İlaç tedavisi belki de son çare olarak görülmelidir. 


Zerreler, atomlar, moleküller ve hücrelerden oluşan beynin kendi başına 
sevmesi, üzülmesi, ağrı hissetmesi, şefkat ve merhamet göstermesi makul 
değil 


Üstün Yetenekli Çocukların Eğitimi 
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e Yazar: Dr. Sakhavat Mammadov 
e Sayı:16 
° Temmuz 1, 2018 


Yaratılıs itibariyle insanların farkli yeteneklerle donatilmis olmasının bir 
hikmeti de ictimai dengenin tesisidir. Sosyal hayatta vazifelerin hakkiyla 
icra edilmesi, büyük ölçüde bu vazifelerin, fertlerin sahip olduğu 
kabiliyetlere uygun olarak tanzim ve taksimine bağlıdır. Ferdin bir kısım 
vazifeleri üzerine alıp yeteneklerini insanlığa hizmette kullanması, “gayeli 
müsbet hareket”tir ki hem fertlerin hem de toplumların ayakta 
kalabilmesi ancak bu şekilde mümkündür.[1]insanlara bahşedilen 
kabiliyetlerin ortaya çıkarılması ve onların uygun şekilde 
değerlendirilmesi yukarıda bahsedilen hikmete riayet çerçevesinde büyük 
önem arz etmektedir. 


Bir toplumun kalkınmasında kaliteli eğitim ve öğretim sisteminin 
teşekkülü çok önemli rol oynamaktadır. İlmiyeden mülkiyeye, sanattan 
askeriyeye kadar bütün alanlarda üst sınırlara ulaşmayı hedefleyen bir 
ülkenin temellerini ilim, irfan, kabiliyet, liyakat ve sair niteliklerin başarılı 
şekilde harmanlandığı eğitim ortamlarının oluşturacağı su götürmez 
gerçektir. Bilgi ve rekabet üzerine bina edilmiş günümüz dünyasında 
üstün yetenekli fertler ister bilim ve teknoloji, isterse sanat ve hizmet 
sektörlerinde önemli katkıları olabilecek, paha biçilemez hazinelerdir. 
Yarının liderleri olmaya müstait genç beyinlerin nitelikli eğitimle 
yetiştirilmesi toplumun asli görevlerindendir. Bu yönüyle, eğitim ve 
öğretim sistemimizin gayelerinden en önemlisi, çocuklarımızın 
yeteneklerinin tespit edilmesi ve potansiyellerinin sağlıklı şekilde 
işlenerek çeşitli alanlara yönlendirilmesi olmalıdır. 


Bugün üstün yetenekli çocukların eğitimi alanında temel yaklaşım, 
“Yeteneklerin Gelişimi” modelidir. Türkiye dâhil olmak üzere birçok 
ülkede üstün yeteneklilerin eğitimi, temelde zekâ katsayısı gibi 
geleneksel ölçüler üzerine bina edilmektedir. Hâlbuki yetenek birçok 
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farklı alanlarda görülebilmektedir. Yeteneklerin Gelisimi modeline gore, 
bu geniş yelpazedeki beceriler egitim ve öğretim sistemimizde kendine 
yer bulmalı ve yetenekler bu doğrultuda ele alınıp desteklenmelidir. 
Yeteneklerin Gelişimi modeli, sadece bir grup öğrencinin değil, bütün 
öğrencilerin potansiyellerini dikkate almaktadır. Eğitimde “eşitlik” ilkesi 
önemlidir. Eşitlik, bütün fertlere tek tip eğitim vermek anlamına gelmez; 
zira bu adil bir yaklaşım değildir. Bilakis, bu ilke her ferdin ihtiyaçları 
nispetinde, hakkaniyetli bir şekilde hizmet almasını savunur. Öğrencilerin 
akademik ve psikososyal ihtiyaçların karşılandığı, ferdi potansiyellerin 
keşfedilip uygun öğrenme ortamında desteklendiği bir okul, şüphesiz 
ideal ve eşitlikçidir. 


Unutmamak gerekir ki yetenek ve beceriler dinamik kavramlardır. Her 
çocuk ilgi alanları, merak duyguları, zihni yetenekleri, sosyal ilişkileri, 
duygusal ihtiyaçları yönüyle farklı ve kendine özgüdür. Keşfedilmeyi 
bekleyen gizli hazinelerdir. Çocuklar ancak doğru metotlarla gerçek 
potansiyellerine ulaşabilirler. Yetenekler geliştirilebilir; beceriler kısa 
veya uzun bir zaman diliminde öğretilebilir. Dolayısıyla, eğitimciler ve 
ebeveynler çalışmayı, başarıya giden yolda aktif sabrı ve zamanın rantabl 
kullanılmasını öğretmeli ve öğütlemeli, çocukların gelişimini destekleyici 
imkânlar sunmalıdır. 


Üstün yetenekli çocukların eğitiminde farklı metotlar, modeller ve 
yaklaşımlar vardır. Öğrencilerin güzel sanatlardan sosyal bilimlere, 
matematik ve fen bilimlerinden teknolojiye kadar farklı alanlardaki 
yetenek ve ilgilerini göz önünde bulundurursak, tek tip eğitimin 
zararlarını görmüş oluruz. ABD'de okulöncesi dönemlerden başlayarak 
öğrencilerin ilgi ve yeteneklerindeki farklılıklar sistematik olarak dikkate 
alınmaktadır. Okul müfredatındaki bir takım dersleri akranlarından hızlı 
ve başarılı şekilde tamamlayan öğrencilere, hızlandırılmış müfredatın 
uygulandığı özel sınıflarda eğitim verilmektedir. Benzer seviyede 
yeteneklere sahip öğrenciler; sınıf içi gruplar, yarı veya tam zamanlı özel 
sınıflar, özel okullar gibi çeşitli eğitim programlarına dâhil olma imkânına 
sahiptir. Bu imkânlar; demografik yapı, öğrenci profili, okul altyapısı, 
yönetim kurulu, öğretmen ve ebeveyn görüşlerine bağlı olarak okuldan 
okula farklılık arz edebilmektedir. Bunların yanı sıra, aralarında 
üniversitelerin de bulunduğu eğitim kurumları hafta sonu ve yaz 
okullarıyla geleceğin mesleklerine yönelik uygulamalı dersler 
sunmaktadır. Dâhi olarak nitelendirilebilecek öğrenciler klasik okul 
müfredatının çok ilerisinde olabilirler. Bu öğrencilere yönelik hizmet 
sunan üniversite bünyesindeki akademik birimler, 14-15 yaşlarındaki 
öğrencileri bir yıllık hızlandırılmış geçiş programına tâbi tutarak 
üniversite öğrencisi olmalarına fırsat sunmaktadır. 


Diğer önemli bir husus, üstün yetenekli çocukların tespitidir. Bu aşama, 
öğrencilerin ihtiyacı olan eğitim ortamlarının sağlanması için çok 
önemlidir. Ancak unutulmamalıdır ki bu durum beraberinde bazı riskler 
de getirmektedir. Konuya vâkıf olmayan, üstün yetenekli çocukların 
karakteristik özelliklerini bilmeyen yetişkinlerin çocuklardan beklentisi 
artmakta ve bu durum çocuklar üzerinde psikolojik baskı unsuru 
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olusturmaktadır. Ayrica, “üstün yetenekli” olarak etiketlenmeleri, onlarin 
akranları tarafından dislanmasina, dolayisiyla hem psikolojik hem de 
sosyal acidan ciddi hasarlara sebep olabilmektedir. Bu ve benzeri 
problemlere cözüm adina sunulan hizmetlerin, fert degil kabiliyet odakh 
olması önerilmektedir. Mesela, Renzulli'nin Üç Halka Modeli, fertlere 
değil, onların sergiledikleri davranış ve performanslarına odaklanmasını 
savunmaktadir.[2]Renzulli üstün zekânın, insan yapısının üç özelliğinin 
birbiriyle etkileşiminden ortaya çıktığını ileri sürmektedir: 


1. Çocuğun genel zihni ve idraki gelişimde yaşıtlarının üzerinde 
olması. 
2. Üstün üretkenlik seviyesine sahip olma veya problem çözümünde 
sıra dışı düşünme becerisi. 
3. Ele aldığı konuya kendini adama ve problemin sonuçlarını önceden 
tahmin etme kabiliyeti. 
Hem ebeveyn hem de eğitimciler olarak bu çocukların sahip oldukları 
potansiyellerin yönlendirilmesinde, fevkalade kıymetli ruh dünyalarının 
söz, davranışlarımızla sağlıklı bir biçimde beslenmesinde üzerimize büyük 
sorumluluklar düşmektedir. Onların merak duygusunu ve hadiselere karşı 
duyarlılıklarını köreltmemek; bir yandan devlet adamı, akademisyen, 
doktor veya mühendis olarak önemli görevler yaparken, öte yandan birer 
ruh ve mânâ kahramanı olmaları için onlara her türlü desteği 
sağlamamız, asli sorumluluklarımızdan biridir. 


Aslında bu kıymetli fertlere vermemiz gereken değerin müstesna 
örnekleri, tarihimizde mevcuttur. Devlet-i Âliye, o günün şartları 
nispetinde, üzerinde çalışılmış programlarla üstün yetenekli gençleri 
tespit etmiş, onları devletin mülki, idari, diplomatik ve diğer alanlardaki 
kadrolarında istihdam etmek üzere, Enderun mektebinde yüksek seviyede 
eğitime tâbi tutmustur.[3]Osmanli’nin asırlarca cihan devleti olmasının 
başlıca sebeplerinden biri, başarılı yöneticilerinin yanında, bilim ve 
sanatta üstat şahsiyetler yetiştirmiş olan Enderun mektebinin beş asır 
süren faaliyetidir. Sadece ilmi, askeri ve siyasi alanda değil, sanatta da 
çok önemli şahsiyetler yetiştiren bu müessese, dünyada üstün yetenekli 
öğrencilere yönelik ilk sistemli eğitim kurumu olarak kabul edilebilir. 
[4]Asirlar önce uygulanan Enderun eğitim programının içeriği 
günümüzde yaygın olarak kabul gören kıstaslarla da örtüşmektedir. 


Enderun mektebi, nitelikli birOsmanlı müessesesi olarak, varlığını 19. 
asra kadar sürdürdü. Enderun sayesinde Osmanlı, kendine has bir eğitim 
sistemi kurup bunu asırlarca ayakta tuttu ve sağlam bir devlet ve 
medeniyet inşa etti. Fransız tarihçi Michel Baudier, “Türk milletinin 
başarılarına şaşmamak lazım. Çünkü onlar elit kadroları nasıl 
yetiştireceklerini, gençleri nasıl disipline edeceklerini biliyorlar. Yine 
onları mükemmel insan haline getirirken, kabiliyetlerine göre taltif 
etmesini de biliyorlar” derken Enderun'un hayati rolünü gözler önüne 
sermektedir. 


Eğitim sisteminde hemen her yıl değiştirilen metotlar, standartlar ve 
testler, ayrıca tek tip öğrenci yetiştirme ısrarı ve öğretmenlerin bu 
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sorunlar karsisinda caresiz kalması, kabiliyetlerin kesfinde ve 
desteklenmesinde en önemli engellerdendir. Çocuklarımızın ihtiyaçlarını 
dikkatle incelemek ve çeşitli araştırmalarla onların sağlıklı gelişiminde en 
uygun eğitim modelini sunmak, eğitim camiasının vazifelerindendir. 
Üstün yetenekli çocuklar, yaşıtlarının üstünde özelliklere sahip olmaları 
hasebiyle onların akademik ve psikososyal ihtiyaçları da farklılık arz 
etmektedir.[5]Potansiyeli dikkate alınmayan ve ihtiyaçları sağlıklı bir 
şekilde karşılanmayan bu çocuklar, başarısızlığa ve mutsuzluğa teslim 
olmaktadır. Aile ve okul ortamlarında gelişimleri için yeterli şartlar 
sağlanamadığı takdirde hayatlarında birçok zorlukla karşılaşmaları 
kaçınılmazdır. 


Üstün yetenekli çocukların eğitiminin öneminden bahsederken, bütün 
çocukların kıymetli yetenekleri olduğu gerçeğinin altını çizmekte de fayda 
vardır. Çocuklarımızın eğitimi hem onların tekâmülü ve saadeti, hem de 
ülkemizin devletler muvazenesinde kendine layık konumunu tekrar ihraz 
etmesinde, şüphesiz önemli bir faktördür. Global köy haline gelen 
dünyamızda ve muhtaçların sesini çok daha yakından işittiğimiz bu 
zamanda, geniş çaplı eğitim seferberliğinin destekçisi olmak, ruh 
dünyamızın mimarlarına vefa borcumuzdur. Anadolu insanı, kaoslarla 
boğuşan bir dünyada rotasını ararken, er geç kutup yıldızlarını 
keşfedecektir. Yeryüzünün hakiki mirasçısı olan ilim ve fikir kahramanı 
yiğitler, Afrika'nın bağrından Moğolistan'ın bozkırlarına kadar geniş bir 
coğrafyadan çıkacak, yaşlı ve yorgun dünyamıza yeniden bir diriliş 
yaşatacaktır. Bu gaye ile yola çıkan, sulh adacıklarında en nadide 
çiçeklere bahçıvanlık yapan fedakâr ve hasbi öğretmen, belletmen ve 
idarecilerimizi hürmet ve muhabbetle anıyoruz! 
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Duvar Tenisi 


Bir arkadasim, “squash” da denilen duvar tenisiyle ilgili dusuncelerini 
benimle paylasti. Bu spor, kapali veya acık alanda, tenis topundan biraz 
daha ufak bir topla ve kucuk bir tenis raketiyle oynaniyor. Her oyunda 
olduğu gibi bunun da kuralları var. Top, karşıdaki bir duvara çarptırılıyor. 
Oradan dönen top yine duvara çarptırılarak oyun devam ediyor. 


Arkadaşım, ilk denemelerinde epey zorlandığını söylüyor. Topa belli bir 
yükseklikte ve hızda vurulması gerekiyor ki karşıdaki duvardan seken 
topla oyun devam edebilsin. Bir yandan bu sporu yaparken, bir diğer 
yandan da İnternette bu oyunun nasıl oynanacağını, nelere dikkat 
edilmesi gerektiğini okuyup seyrettiğini söyledi. Tek başına oynadığı bu 
oyunda, üç dört seanstan sonra oyuna alıştığını, bu sporun hareketli, 
dinamik bir spor olduğunu ve her geçen gün bu sporu daha çok sevmeye 
başladığını ifade etti. 


Raket ve Topun Dili 


Bu sporu yaparken arkadaşım bir şeyi fark ettiğini, bu spordaki 
kuralların, başta insan olmak üzere bütün canlıların dikkat etmeleri 
gereken durumlarla benzerlik gösterdiğini belirtti. 


Topa zayıf vurulursa, top hemen duvarın yanına düştüğü için, ikinci 
hamleye fırsat kalmıyor, oyuna yeniden başlamak gerekiyor. Çok hızlı 
vurulursa, top çok gerilere gidiyor, bu sefer de ikinci hamle kontrollü 
olamıyor. Topun, duvarın belli bir yüksekliğine vurulması gerekiyor ki top 
gelirken istenilen yere düşebilsin. Top, karşıdaki duvarın orta kısmına 
vurulmayınca, yanlara seken topa yetişmek de güç oluyor. 


Bütün bunlara dikkat edildiğinde, oyun dakikalarca devam ediyor. Hatta 
pes edilmezse, belki saatlerce devam edebileceği hissi oluşuyor. Bu da 
spor yapanın, şevkini, moral ve motivasyonunu artırıyor, böylece fasit 
dairenin tersine, doğurgan veya salih daire denilen bir devamlılık elde 
ediliyor. 


Bu Dilden Ne Anlamalıyız? 


Bu yazıdaki temel konu, bir oyunun nasıl oynandığının tarifinden ziyade, 
bu oyun vesilesiyle akla gelen çağrışımlardır. Benzer misaller verebiliriz. 
Kullandığımız arabadaki parçalar zamanında değiştirilmezse, “Arabada 
insanlar var, biraz daha dayanayım” demez, kırılabilir ve fonksiyonlarını 
yerine getiremez. Mimarlık ve mühendislik kaidelerine göre, depreme 
dayanıklı bir şekilde inşa edilmemiş bir ev ayakta kalamaz. Hakeza; uçak, 
vapur, tren, bilgisayar ve ev eşyaları hep aynı dili kullanır. 


Eğer bu dillerden anlamazsak, başımıza gelmiş olanlar, bundan sonra da 


gelmeye devam edecektir. Tarih bunların misalleriyle doludur. Yapılan 
hatalardan dolayı vuku bulan trafik kazalarını, depremlerde yaşanılan 
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kayıpları, degisik kazalarda hayatlarını kaybeden onca insan ve canlıyı 
hatırlamak mümkündür. 


Benzer sekilde, gerek kendi isinde, gerekse kamuya ait islerde veya sivil 
toplum çalışmalarında, kendi işini düzgün bir şekilde yapmayanlar, içinde 
bulunulan zaman ve konjonktüre göre, kendilerine, kamuya veya sivil 
toplum kuruluşlarına farklı seviyelerde kayıplar yaşatabilirler. İşlerini tam 
ve kusursuz yaparlarsa, o zaman da bütün bu kurumlara farklı 
derecelerde katkılarda bulunmuş olurlar. 


Dolayısıyla; bir insan, büyüklüğüne, küçüklüğüne veya önem derecesine 
bakmadan, önüne gelen her işi, kaidelerine göre, geçerli hukuk kuralları 
çerçevesinde, etik değerleri de dikkate alarak, en güzel şekilde yapmaya 
çalışmalıdır. 


Canlıların Dili 


Aslında benzer durumlar canlı organizmalar için de geçerlidir. İnsan dâhil 
her bir canlı organizmaya nasıl, nerede ve ne şekilde yaşaması gerektiği 
ona kendi anlayacağı bir dille bildirilmiştir. İnsan irade sahibi olduğu için 
Yüce Yaratıcı ona, yine kendi cinsinden kılavuzlar, yani Peygamberler 
(aleyhimüsselam) göndermiş, onlara da yine bu esasları bildiren kitaplar 
vermiş, onlar da bu kaideleri onlara yaşayarak ve örneklerini göstererek 
anlatmışlardır. Diğer canlılara da yine Yüce Yaratıcı, onların anlayacağı 
bir dille bu esasları bildirmiştir. Gerek insanlar, gerekse diğer canlılar, bu 
kaidelere riayet etmediklerinde, değişik rahatsızlıklara maruz 
kalmışlardır ve bundan sonra da kalacaklardır. 


Özellikle insan açısından bu durum, bütün vücudu veya belli organlarıyla 
alakalı olabilir. Mesela, iradesini yanlış ve kötüye kullanarak sigara içen 
bir insanda bundan dolayı akciğer kanseri olabilir. Bu kanser yayılarak 
bütün vücudu etkileyebilir. Katma değer sağlayabilecek bu kişi, bakıma 
muhtaç duruma düşer, sigara içmeyenlere göre hayatı daha kısa olur. 
Önce kendisine, sonra ailesine sonra da bulunduğu konuma bağlı olarak 
ülkesine sıkıntılar yaşatır. Çünkü akciğerin anladığı dil, temiz ve 
kirlenmemiş havadır. İçinde zararlı maddeler bulunan bir hava, ona 
vazifesini yaptırmadığı gibi, onun organik yapısını da bozar, sonra da 
bahsi geçen problemler ortaya çıkar. 


Sosyal Hadiselerin Dili 


Sosyal hadiselerin dili de canlı ve cansızlar arasındaki sebep-sonuç 
ilişkilerine benzer. Benzer sebepler, benzer neticeler doğurur. Sosyal 
hadiseler, insan vücudunda cereyan eden hadiselerle neredeyse birebir 
örtüşür. Anatomik ve fizyolojik benzerlikler yanında, hastalıklara sebep 
olan faktörler, bunların tedavi şekilleri, korunma yolları gibi bir dizi 
unsur, sosyal hadiselerde de benzer şekilde cereyan eder. Tıptaki esas, 
hasta olmadan sağlığı devam ettirmek ve bunun için gerekli tedbirlerin 
alınmasıdır. Aynen bunun gibi, sosyal hadiselerde de problemler meydana 
gelmeden, gerekli tedbirleri almak gerekmektedir. 
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Tıpta, tedaviden önce teşhis ne kadar önemli ise, sosyal hadiselerde de 
meydana gelen olayların arka planını iyi okumak lazımdır. Tıpta, teşhisten 
sonraki tedavi, vücuda en az zararlı metotlarla başlar; ilaç tedavisi, sonra 
gerekirse cerrahi tedavi, yine gerekirse kemoterapi ve radyoterapi gibi 
metotlara başvurulur. Bu sıra, istisnalar ve bazı durumlar dışında pek 
değişmez. Sosyal hadislerin dili de bu önceliklere işaret etmektedir. 
Sosyal problemlerin çözümüne, topluma en az zararlı metotlardan 
başlanır. Basit bir problem için, en son yapılacak şey, en başta yapılırsa, 
hukuksuzluklar ortaya çıkar. Bunlar da ayrı problemler doğurur. Tekrar 
bunların düzeltilmesine çalışılır; işler böylece karmakarışık bir hal alır. Bu 
dilleri iyi anlamak, edinilen tecrübelerden ders çıkararak çözmek en 
akıllıca yoldur. 


Dinlerin Dili 


Kur'an-ı Kerim'de Yüce Rabbimiz, “İşinizi güzel yapın, Allah işini güzel 
yapanları sever”(Bakara, 195) buyurmaktadır. Peygamber Efendimiz de 
(sallallahu aleyhi ve sellem), “Yüce Allah, yaptığınız işi sağlam ve iyi 
yapmanızdan hoşnut olur”(Beyhaki, Su’abu’l-Iman IV, 334) 
buyurmaktadır. 


Namazı tadil-i erkânla kılmak çok önemlidir. Gerek iç gerekse dış tadil-i 
erkân denilen bu konu, yapılması gereken her şeyin tam yapılması 
anlamındadır. Huşu içinde, O'nu (celle celaluhu) görüyormuş gibi bir 
duruş yanında, bütün rükünlerin tam yerine getirilmesi çok önemlidir. 
Kıyamda sağa sola bakmama, tam bir konsantrasyon içinde bulunma, 
rükuda yeterince durma, rükudan kalktıktan sonra vücudun 
sakinleşinceye kadar durulması, hakeza secdede yeterince durma, iki 
secde arasında durma gibi hususlara riayet edilmezse, bu çok mühim 
vazife tam yapılmamış olur. 


Diğer ibadetlerde de benzer bir durum söz konusudur. Abdest alırken, 
oruç esnasında ve hacda dikkat edilmesi gereken hususlar vardır. Çok 
değişik vesilelerle gerek Kur'an'da, gerekse hadis-i şeriflerde bu konunun 
önemine vurgu yapılmaktadır. O zaman, hangi iş olursa olsun, 
planlanmasından sonuna kadar her türlü gayret gösterilerek, o işin en iyi 
şekilde icra edilmesi mühim bir esastır. 


Kâinatın Dili 

Kâinatta her şeyin kendine göre bir dili vardır. İradesi olmayan canlı ve 
cansızlar, kendilerine çizilen kader planını aynen uygular. İnsan, iradesini 
kullanan bir varlık olduğundan ve kâinatta cereyan eden her şey onu 
ilgilendirdiğinden, her hadiseyi çok dikkatle inceleyecek, takip edecek, 
üzerine düşen vazifeleri en iyi bir şekilde yapmaya gayret edecektir. 


Burası ve Ötesi 
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İnsan, kısa süren dünya hayatında, önüne gelen konuları bu mesuliyetle 
ele alırsa, bu dünyada da ötede de kazançlı çıkacaktır. Hiçbir işi 
savsaklamadan, nemelazımcı olmadan, yapılacak hiçbir işi angarya 
görmeden, bana dokunmayan yılan bin yaşasın düşüncesi içinde olmadan 
ömrünü geçiren insan, bu dünyada hoş bir seda bıraktığı gibi, O'na (celle 
celaluhu) inanıp inandıklarını yerine getirirse, ötede de yine 
kazananlardan olacak ve sonsuz âlemde, yaptıklarının karşılıklarını yine 
O'nun (celle celaluhu) vadettiği şekilde görecektir. 


Duvar tenisinin çağrıştırdıklarıyla buralara kadar geldik. Gelin vakit 
kaybetmeden kendimize, ailemize, içinde bulunduğumuz topluma, 
insanlığa ve bütün canlılara karşı yapılması gerekenleri en güzel bir 
şekilde yapıp burada huzurlu ve mutlu olup ötede verilecek mükäfatları 
da ümitle bekleyelim. 


Eleştirel Akıl Ve İstişare 


» Yazar: Prof. Dr. Şerif Ali Tekalan 
e Sayı:10 
e Ocak 1, 2018 


Herhangi bir konu hakkinda, mevcut hadiseler de dikkate alinarak, daha 
iyi neticeler 


elde edebilmek icin uyulması gereken prensiplere riayet etmek, aklin 
geregini yerine 


getirmektir. Tersi olan akilsizlik ise, bile bile bu prensiplere riayet 
etmeyerek, istenmeyen 


neticelerin elde edilmesi durumudur. 
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Akıllı insan, akıl yurutme, akil durgunlugu, elestirel akil gibi tabirler, 
aklın farklı 


kullanımlarını ifade eder. 


Bir insanın akıllı olması, bir bakıma bu prensiplere uyması durumunda bir 
anlam ifade 


eder. IQ ile de ifade edilen zekâ seviyesi, beyin fonksiyonlarının derecesi 
ile ilgilidir. Zekâ, 


yani zeki olma, bu prensipleri diğer insanlara göre daha kolay 
kavrayabilme ve uygulamaya 


geçebilme yeteneğidir. Dolayısıyla, insanların bir kısmı bazı konularda, 
bir kısmı birçok 


konuda, bir kısmı da her konuda daha zeki olabilir. 

İslam dininde mutlaka korunması gereken beş esas vardır: 
1- Nefsin (canın) korunması 

2- Aklın korunması 

3- Neslin korunması 

4- Dinin korunması 

9- Malın korunması 


Burada da görüldüğü gibi, aklın muhafazası bu beş esas içindedir. Bunlar 
korunmadığı 


zaman ortaya çıkacak yan etkilerden kişi sorumlu olacaktır. Özellikle 
beklenmeyen şartlar, 


farklı düşünmeyi ve farklı davranışları gerektirebilir. Her türlü durum 
altüst olmuş olabilir. Bu 


gibi durumlarda kişinin akıl sağlığını muhafazası çok önemlidir. Aksi 
takdirde, şartlar düzelse 


bile, akıl sağlığı yerinde olmayan fertlerin ne kendi lehlerine ne de 
insanlığa yapabilecekleri 


fazla bir şey olmayacaktır. 


Akıl Hastalıkları 
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Organik veya ruhi sebep yuzunden akilla ilgili bu dengeler bozulursa, o 
zaman da 


degisik derece ve sekillerde ruh hastaliklari diye de adlandirilan akil 
hastalıkları meydana 


gelir. Diger bircok hastalıgın sebebi hala bilinemedigi gibi, bu 
hastalıkların da sebepleri tam 


olarak bilinmemektedir. Süphesiz bilinen seyler vardır, ama bilinmeyene 
göre bunlar cok 


daha kücük oranlardadır. Bu rahatsızlıklar durumunda, yani degisik 
derece ve adlar altındaki 


akıl hastalıklarında, hastalığın durumuna göre, o insanın davranış ve 
söylemleri normal kabul 


edilen ölçü ve kuralların dışında cereyan eder. 


Bunlarda bir mantık örgüsü yoktur. Yerli yersiz sevinirler, üzülürler, 
içlerine kapanırlar, 


aşırı reaksiyonlar gösterirler. Bazen de başkalarına zarar verebilecek 
durumlara gelirler ki bu 


durumda hastanelerde gözlem altında tutulurlar. Günümüz şartlarında bu 
hastalar, gerek ilaç 


gerekse diğer metodlarla tedavi edilmeye çalışılır. 


Bu seviyede olmasa da, hemen herkes, bazı durumlarda benzer 
reaksiyonlar 


gösterebilir. Bu durumlarda insanlar, bunlarla ilgili “Aklını kaybetti”, 
“Dengesiz davranışlarda 


bulundu” gibi söylemlerde bulunurlar. Bunlar kısa süreli ve geçicidir, ama 
bu esnada telafisi 


mümkün olmayan zararlar da doğabilir. 
Gerek hastalık derecesindeki akıl hastalıklarının, gerekse geçici davranış 


bozukluklarının bilinen organik ve psikolojik sebepleri yanında, hala 
bilinemeyen sebepleri de 


araştırmacıların gayretlerini beklemektedir. 


Muhakeme 
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Akilda bir esas olan muhakemenin yurutulmesi isi, beyindeki noronlarin 
vazifesidir. 


Sinir hucreleri de denilen bu noronlar, insanin dogumunda ne kadarsa, 
ölünceye kadar aynı 


kalırlar, azalabilirler, ama asla artmazlar. İnsanın entelektüel olarak 
değişik konulara kafa 


yorması, bu nöronlar arasındaki bağları geliştirir. Devamlı okumak, 
dinlemek, gözlemlemek, 


konuşmak, yazmak bu kategoriler içindedir. Devamlı bu faaliyetlerde 
bulunanlar, 


bulunmayanlara göre ileri yaşlarda bunama tipindeki hastalıklara daha az 
yakalanırlar. 


Yapılan bir araştırmada, kışın ötmeyen kuşlar, kış mevsiminde bahar 
havası 


oluşturulan ortamlarda ötmeye devam etmiştir. Kış şartlarında kalanlar 
ise ötmemislerdir. 


Sonra her iki kuşun beynindeki nöronlar arasındaki bağlantılar 
incelendiğinde, öten kuşların 


bağlantıları bariz olarak gelişmiş durumda bulunmuştur. Burada, beyni 
devamlı çalıştırmanın 


önemi bize gösterilmektedir. 


Geometride bir kural vardır. Üçgenin iki kenarının toplamı, daima üçüncü 
kenardan 


büyüktür. Aynen bunun gibi, akıllılık derecesi, bir insanda ne kadar 
gelişmiş olursa olsun, iki 


insanın aklının toplamını asla geçemez. 


Bu da bize bir akıl yerine iki aklın, iki akıl yerine üç aklın, kısacası 
istişarenin önemini 


göstermektedir. 
Ortak Akıl, Eleştirel Akıl ve İstişare 


İşte ortak akıl veya eleştirel akıl da denilen, yapılan işin adı da istişare 
olan, değişik 
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konularla ilgili farklı insanların akillarindan istifade, her zaman tek 
insanin aklindan 


istifadeden daha önemlidir. 


Hele hele günümüzde buna çok ihtiyaç vardır. Değişen ve gelişen bilimsel 
yaklaşımlar, 


anlayışlar, iletişim ve ulaşım vasıtalarının artmasıyla, adına bir yönüyle 
küreselleşme de 


denilen, sosyal hadiselerin farklı boyutlar alması, ancak çok değişik 
akıllarla ve değişik bakış 


açılarıyla gözden geçirilip öğrenildiğinde, günümüz problemlerinin 
çözümünde ciddi 


kolaylıklar sağlayacaktır. 


Mesela, bir yere bir bina yapılacaksa, işin çizimi ve statiği açısından 
mimar ve 


mühendisin yanında, pazarlamadan anlayan birisi, o bölgenin gelecekte 
nasıl bir bölge 


olacağına göre tasarım açısından mutlaka şehir planlamacısı gibi daha 
birçok uzmanın 


fikirlerini almak gerekir. 


Aynı şekilde, ayakta polikliniğe gelen bir kişi veya bir bölümde yatan bir 
hasta için 


çoğu kez, sadece bir bölümün doktoru yetmez. Başka hastalıkların 
araştırılması, tedavinin 


başka organlara etkileri gibi birçok konu açısından tam bir konsültasyon, 
yani bir istişare 


gerekli olabilir. 
Usul ve Üslup 


Tabii bunlar yapılırken de belli prensipler söz konusudur. İstişareye 
katılan kişiler, o 


konuyu çok iyi bilen kişiler olmalı, herkesi sabırla ve dikkatle 
dinleyebilmeli ve bir sentez 


yapabilmelidir. 
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Bunlar yapılırken de, her goruse saygılı olma, herkesi kendi konumunda 
kabul etme, 


acık fikirli olma, hakperest olma, sabirli olma, acik uclardan istifade etme, 
yanlisindan 


donebilme, ama bunlarin yaninda mutlaka ve mutlaka kulturumuze uygun 
usul ve uslup 


prensipleri içinde, birbirini kırmadan, hakaret etmeden, çözüm ararken 
yeniden problemler 


oluşturmadan hareket edebilme bu konudaki önemli esaslardandır. 


Eleştiri yapılırken usul ve üsluba dikkat etmenin yanında, mutlaka 
alternatif çözüm 


önerileri de getirmek lazımdır. Buna yapıcı eleştiri de denilmektedir. 
Eleştiri yapmış olmak 


için bir münakaşaya girmek, zaman kaybı yanında ciddi kırgınlıklara da 
yol açabilir. Istisare 


esnasında, bir kişinin bir fikrine “Böyle de saçmalık olur mu?”, “Nereden 
çıktı böyle bir 


düşünce?” gibi karşı zedeleyici ifadeler yerine, “Acaba bu konu şöyle de 
ele alınabilir mi?”, 


“Bu mesele, zamanında şöyle çözülmüş” gibi yumuşak yaklaşımlar daha 
yapıcı olur. 


Mutlaka istişarenin hakkı verilmeli, bilinenler, fikirler söylenmeli ve 
böylece ortak akıl 


devreye sokulmalıdır. İstişaredeki konular; zaman, konjonktür ve 
bulunulan yerlere göre 


güncellenmeli ve bu hususlar da mutlaka dikkate alınmalıdır. Konumlar 
kullanılarak dayatma 


yapılmamalı, herkes ısrarından vazgeçebilmeyi öğrenmelidir. 


Karara bağlanan bir konuyu, şartlar ve konjonktür değiştiğinde, “tekrir-i 
müzakere” 


denilen yeniden gündeme getirebilme imkanı olmalıdır ve aynı 
safhalardan, yani 
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istisarelerden gecilerek, benzer veya degisik kararlar alinabilmelidir. 
Mesela istisarede, orada 


bulunanlardan iki kisinin bir ulkeye gidip orada pazar arastırması 
yapması karara baglanmıs 


olabilir. Ama o ülkede aniden bazı şartlar değişmiştir. “İlle de gidilmesi 
lazım, istişareden 


böyle çıktı” yaklaşımı yerine, bir sonraki istişarede konu yeniden 
değerlendirilmelidir. 


Aslında, her zaman ve hemen her konuda, bu şekildeki davranış biçimleri 
çok 


önemlidir. Eğer böyle yapılabilirse, işte o zaman herkesi ilgilendiren ortak 
problemlere 


çözümler, bu şekildeki ortak akıllarla bulunabilir. İnsanlık o zaman 
huzura ve mutluluğa 


ulaşmış olur. 
Alarm 


Eleştirel akla kapı açmadan, hakkıyla istişare yapmadan, sadece belli 
kişiler kendi 


akıllarına göre hareket ederse, işte o zaman bu kişilerin derecelerine ve 
konumlarına göre, 


kendilerini, ülkelerini, sonra da bütün yerküreyi ilgilendiren ciddi 
problemler olabilir, savaşlar 


çıkabilir, insanlığın sefaleti söz konusu olabilir. Mesela, bu bir tek kişi, 
çalıştığı kurumla ilgili, o 


kurumu bağlayacak şekilde, farklı bir kurumla bir anlaşma yapabilir. 
Aslında böyle bir 


anlaşma kendi kurumunun zararınadır, ama o bunu fark etmeyebilir. Eğer 
o kurumdaki 


ilgililerle konuşabilseydi, yani istişare edebilseydi, onlar böyle bir 
anlaşma yapmayalım 


diyebilirlerdi. Bir taraftan böyle bir anlaşmayı iptal etmenin kuruma 
getireceği zararlardan, 
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diger taraftan iptal edilmezse olusacak daha büyük zararlardan, sadece o 
kisi degil bütün bir 


kurum etkilenebilir. 


Hakperest olan, bildigi dogruları usul ve üslubuna gore ifade edip 
savunan kisilerden 


olusan ortak akıl veya elestirel akıl, yani istisare neticesi meydana 
gelecek olan plan ve 


projeler, yerkürenin bir barıs ve huzur mekänı haline gelmesine vesile 
olacaktır. 


Gecmiste istisaresiz yapılan islerin, derecesine ve konumlara gore, 
insanları ve 


insanlığı ne gibi felaketlere sürüklediğinin misalleri gözler önündedir. 
Tarihte hadiseler 


aynıyla değil, misliyle cereyan eder. Bunlardan gereken derslerin 
çıkarılma mecburiyeti 


vardır. İnsanlık tarihi ve özellikle Peygamberler tarihi bunlarla ilgili 
misallerle doludur. 


İstişare ile alınan kararların neticesinde görülen güzelliklerin, günümüz 
anlayışı içinde 


tekrar ve ilelebet görülebilmesi için değişik dil, din ve ırktan insanların, 
entelektüellerin, 


birbirlerinin konumlarına saygılı olarak, bu eleştirel aklı işletmelerini ve 
yaşanılır bir dünyaya 


doğru el ele diyeceğimiz günleri ümitle bekliyoruz. 
Kant'ın Doktora Duyurusundaki Besmele 
» Yazar : Sebahattin Çelebi 


° Sayı:9 
e Aralık 1, 2017 
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Rönesans öncesi dönemde, İslam dünyasındaki ilmi çalışmaların Batı'ya 
tesiri inkâr edilemez. Hristiyan ve Yahudi talebelerin İslam dünyasında 
eğitim almaları, o zamanki Avrupa ülkelerinde yaşayan ilim adamlarının 
bir kısmının Arapça bilmesi ve Arapça telif edilen ilim ve felsefe 
eserlerinin Latinceye tercüme edilmesi; İslam dünyasından Batı'ya ilim ve 
teknoloji transferinde önemli rol oynamıştır.'Ayrıca Abbasiler tarafından, 
Bağdat'ta kurulan Beyt'ül-Hikmet merkezinde Yunanca, Latince,Hintçe ve 
Farsçadan yapılan tercümeler adeta bir “medeniyet hafızası” vazifesi 
görmüş, daha sonra bu tercümeler yeniden Batı dillerine aktarılarak 
insanlığın ilim mirası muhafaza edilmiştir.? 


İslam âleminin Batı'ya tesiri asırlarca devam etmiştir. Bugün bile bazı 
Alman mezarlarında Arapça ifadeler görmek mümkündür. “Besmele” 
asırlar önce Avrupa'da çok revaçtaydı. 1600'lerde Avrupalı ilim adamları 
kitaplarına besmelenin “Hristiyan versiyonu” diyebileceğimiz bir ibareyle 
başlıyordu: “Baba, oğul ve kutsal ruhun, tek olan Tanrı'nın adıyla.” 
1600'lü yıllarda, besmeleden etkilenen Hristiyanların kullandıkları bu 
tabir, hem Arapça yazılıyor hem de bazı akademik kitapların ilk 
sayfalarını süslüyordu. Daha ziyade İslam ülkelerinde yaşayan Doğulu 
Hristiyanların geliştirdiği bu besmele formatını ve Immanuel Kant'ın 
doktora duyurusundaki besmelenin sırrını, aslında yaklaşık 5 asır önce 
Avrupalı ilim adamlarının Islam ve Doğu kültürüne duydukları merakta 
bulmak mümkün. 


Immanuel Kant (1724-1804), Batı felsefesinin en önemli temsilcilerinden 
biridir. Meşhur eseri Saf Aklın Eleştirisi, felsefe tarihinde bir dönüm 
noktası olarak kabul edilir. 1827 yılında, “Tanrı'nın varlığını inkâr” 
yaklaşımları sebebiyle, Saf Aklın Eleştirisiadlı kitabı, Vatikan'ın Yasak 
Kitaplar Listesi'ne alındı. Papa VI. Paul’ün bu listeyi ortadan kaldırdığı 
güne kadar, Kant'ın kitabı, kilise çevrelerince “tehlikeli” kabul edilmiştir. 
Hayatı boyunca hiç evlenmemiş, hep aynı ortamda yaşamış bu filozofun 
doktora duyurusunda kullanılan besmelenin sırrı ne olabilir? Sorunun 
cevabını bulmak için Kant'tan yaklaşık 150 yıl öncesine göz atmakta fayda 
var. 


Avrupa'da Besmele 


Almanya'da besmelenin basılı eserlerde kullanılmasının tarihi 1600'lü 
yıllara dayanıyor. Besmelenin, Altdorf Üniversitesi'nin bastığı bazı 
eserlerde kullanıldığı biliniyor. Nürnberg yakınlarında küçük bir şehir 
olan Altdorf, 1578'den 1809 yılına kadar üniversitenin bir kampüsü gibi 
hizmet sunmuştur. 17. yüzyıldan bu yana oryantalistler, özellikle de 
Yahudi araştırmacılar açısından bu şehrin büyük bir önemi vardı. O 
dönemde, İncil sonrası Yahudi edebiyatı ile Süryanice ve Arapça eserlere 
bir yönelim söz konusuydu. 


Altdorf’da yaşayan Daniel Schwenter (1585-1636) adlı bir matematikçinin 
Arapça hocası, “Sakallı Yusuf” olarak da tanınan, takma adı Yusuf ibn Ebu 
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Dakan olan Josephus Abudacnus (veya Josephus Barbatus) gezgin bir 
Ortodoks Misır Kipti’siydi. Hollandalı ilim adamı Thomas Erpenius’a da 
ders veren Josephus Abudacnus; Yunanca, Suryanice, İbranice, Fransızca, 
İtalyanca ve Türkçeye hâkimdi ve İskenderiye Patriği VIII. Gabriel’le 
birlikte Roma'ya, Papa VIII. Clement'e mektuplar gönderiyordu. 1613'e 
kadar Oxford'da da kalan Abudacnus, Arapçanın yanı sıra diğer Doğu 
dillerini öğretti ve aynı zamanda üniversite kütüphanesinde çalıştı. Bugün 
yaklaşık 7 milyon kitap ve 180 bin civarında el yazmasının bulunduğu bu 
kütüphanenin, 17. yüzyılda, yeniden yapılanmasıyla görevlendirilen İngiliz 
diplomat ve kütüphaneci Thomas Bodley'in desteğiyle önemli bir konuma 
gelen Abudacnus; Jakobitlerin Tarihi, Kıptilerin Tarihi, İbranice Aynaadlı 
eserleri yazdı. Abudacnus'un etkisiyle, Schwenter'in Almanya'da 
Kur'an'ın orijinal metinleriyle akademik dersler veren ilk oryantalist 
olduğu biliniyor. Alman şarkiyatçı Prof. Dr. Hartmut Bobzin, Daniel 
Schwenter'in Almanya'da “besmele”yi ilk kullanan kişi olduğunu teyit 
ediyor ve bunun tamamen estetik ve süsleme amacıyla yapıldığını 
söylüyor.?Alman Teolog Schickard'ın 1622'de Tübingen'de 

yayımlanan Deus Orbusadlı eserinde de Arap harfleriyle yazılmış bir 
besmele yer alıyor. 


Altdorf Üniversitesi dışında da Arapça besmele kullanıldığı görüldü. 
1737'de Jesaya ve Jeremiaadlı kitap hakkında yazılan bir doktora 
çalışmasında da besmele kullanıldı. Yazarı, Johann Bernhard Hahn, 
Königsberg Üniversitesi'nde Kutsal Doğu Dilleri bölümünde profesörlük 
yapmaktaydı. Hahn meşhur bir ilim adamı değildi, ancak Alman filozofu 
Immanuel Kant'a 1755'te doktorluk unvanını veren Felsefe Fakültesi'nin 
dekanıydı. “Altdorf Besmelesi” adıyla bilinen besmelenin, Kant'ın 
doktorluk unvanıyla ilgili bir ilanda da yazıyor olması, üniversitenin 
dekanı Johann Bernhard Hahn'ın oryantalist olmasından kaynaklanıyordu. 
Duyurunun üstündeki besmele formunun, Almanya topraklarında ilk kez 
1600'lü yıllarda, Daniel Schwenter’in kullandığı ile aynı formda olması da 
dikkat çeken başka nokta. 
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Hizmet Hareketi ile 1980’li yillarin ortasinda, ortaokul donemimde 
tanıştım. Bir ablanın evinde ilk kez Risale sohbeti dinlemiştim. Ilk 
dinlediğim bahis Birinci Söz'dü. O dersi yapan ablayı ve ders sonrası 


latifeli sohbetimizi dun gibi hatırlarım. Lisedeyken de ara sıra derslere 
gitmeye devam ettim. Üniversitede artık bir ışık evinde kalıyordum. 


O yıllar, modernizmin doruk noktasının yaşandığı, aklın, bilimin 
kutsandığı, dindarların ve dinin küçümsendiği dönemlerdi. Benim ruhum 
ise sadece maddi verilerle tatmin olamayacak kadar açtı. İzmir'de 
başlayıp Antalya'da devam eden eğitim hayatımda, içimdeki boşluğu 
dolduran en değerli şeydi Hizmet. Katıldığımız Risale-i Nur sohbetleriyle 
bir yandan ruhumla iç âlemlere yolculuk yaparken diğer yandan da 
kâinatı yeniden keşfediyor gibiydim. 


O zamanlar büyük şehirlerde üniversiteye hazırlık dershaneleri ve az 
sayıda öğrenci evi vardı. Bizimle beraber Hizmet de yavaş yavaş 
büyüyordu. Bu arada üniversiteyi bitirmiştim. Dün bize kol kanat gerilmiş, 
şimdi yeni talebelere sahip çıkma sırası bize gelmişti. Bu dönemde yolum 
Orta Asya'ya düştü. O güne kadar birçok fedakâr ağabey ve abla 
tanımıştım, ama gerçek Hizmet kahramanlarını o coğrafyada tanıdım. 
Başkasının nefsini kendi nefsine tercih eden, hizmette önde ücrette geri 
duran modern çağın dervişleriydi onlar. 


Nefsin mertebelerini öğrendim onlardan ve nefsini çokça kınayanları 
gördüm. Hani Kur'ân-ı Kerim'de kendisine yemin edilen... 


Terk-i dünya edenlerle kesişti yolum. Üstelik bunu malın mülkün 
içerisinde yüzerken yapan, yani dünyayı kesben değil kalben terk 
edenlerle. 


Onların sırtında büyüdü Hizmet. Kökleri Anadolu'da, dalları ise bütün 
dünyada olan koca bir çınara dönüştü zamanla. Çok nezih dostlarım, 
arkadaşlarım oldu bu camiada, her daim kendileri ile iftihar edeceğim. 


Sonrasında o meş'um hadise ve ardından yaşananlar. Malımızdan 
mülkümüzden, sevdiklerimizden, mesleklerimizden, vatanımızdan, hatta 
canımızdan bile olduk bu süreçte. Terk-i dünya edenleri derviş sanırken, 
terk-i terk edenleri gördük, geride bıraktıklarını bile unutan. Pazarda 
ciğer satan Aziz Mahmud Hüdayi Hazretlerinin kıssasını dinlerken 
düştüğümüz hayrete bedel, yeni bedenlerde hayat bulan binlercesine rast 
geldik, hem de hiç hayret etmeden. 


Bir gecede Hizmet Hareketinin alnına kocaman bir “terör örgütü” yazısı 
yazılmış ve bu yazıyı gören bazı kimseler birer ikişer onu terk etmeye 
başlamıştı. Otuz yılı aşkın süren hizmet hayatım geçti gözümün önünden. 
Bir kelime bile yanlış bir şey duymamıştım aziz Hocamızdan. 

Bir kelime bile yanlış bir şey okumamıştım kaynaklarımızdan. 


Bir gün bile bana yanlış bir şey öğretilmemişti. 


Bir gün bile bana yanlış bir şey yap denilmemişti. 
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Kırk sekiz yıllık hayatımdan Hizmet'i çıkarsam geriye büyük bir boşluk 
kalırdı. 


Vefalı olmam gerek diye düşünürken Hocaefendi'nin vaazlarından 
hatırladığım ve hepimizin bildiği diğer bir kıssa canlandı zihnimde: 


Vaktiyle çok sayıda müridi olan bir mürşit varmış. Müridleri belli bir 
mertebeye ulaşınca şeyhlerinin alnındaki “cehennemlik” yazısını görüp 
böyle birine mürid olunmaz diyerek onu terk ederlermiş. Yalnız bir 
talebesi onu terk etmemiş. Mürşid bu talebesine arkadaşlarının artık 
neden gelmediğini sormuş. Genç mürid utana sıkıla, “Efendim, sizin 
alnınızdaki cehennemlik yazısını gördükleri için” demiş. Bunun üzerine 
mürşid kendisine, “Sen neden gitmedin?” diye sormuş. Talebesi ise, “Ben 
o yazıyı görebileceğim makama sizin irşadınızla geldim. Bu yüzden sizi 
bırakamam” demiş. Yaşlı şeyh, “Evladım, ben o yazıyı tam kırk yıldır 
görüyorum ama gidecek başka kapı olmadığı için hala buradayım” demiş 
ve o esnada alnındaki “şaki” yazısı silinmiş ve yerine “said” yazısı 
yazılmış. 


Bu kıssayı hatırlayınca büyük bir utanç ve üzüntü duydum. Bugüne kadar 
bizi bir kez bile mahcup etmemiş, hâşâ, hiç bir zaman şekavet emaresi 
sergilememiş Hocamıza ve Hizmete karşı bağlılığım daha da arttı. 
Hizmet, dünyanın dört bir yanında yıllardır “said” insanlar, dünyayı 
cennete çevirme azminde muhabbet fedaileri yetiştirmişti. 


Ben kimdim ki Hocamızın ve Hizmet'in benim vefama ihtiyacı olsun? 
Sınanan onlar değildi ki, bendim. Modern çağın dervişleri sadakat 
mertebesindeydiler. Bizler sadakatimizi ispatlarsak silinecekti 
muallaktaki yazılar. 


Tıpkı Hz. Aişe validemizin (radıyallâhu anha) başına gelen “İfk hadisesi” 
gibi. O gün sınanan iffet abidesi validemiz değil, Efendimizin (sallallâhu 
aleyhi ve sellem) etrafında bulunanlardı. Kim mü'min, kim münafık, o 
olayda ortaya çıkmamış mıydı? O gün Allah (celle celâluhu) bu zor görev 
için Sıddık-ı Ekber'in kızını seçmişti. Onu temize çıkaran ayet-i kerimede 
şu İlahi beyan dikkat çekiyordu: “Siz ey müminler, bu dedikoduyu daha 
işitir işitmez, mümin erkekler ve mümin kadınlar olarak birbiriniz 
hakkında iyi zan besleyip: “Hâşâ, bu besbelli bir iftiradan başka bir şey 
değildir!” demeniz gerekmez miydi?” (Nur, 24/12). 


Çağın Münafıkları 
» Yazar: Baybars Yıldızlar 


e Sayı: 29 
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CAGIN 


MUNAFIKLARI 


Allah’ın (celle celaluhu) huzurunda käfir ve münafıklar günahlarını inkär 
edecekleri icin, agızları mühürlenecek ve uzuvları yaptıklarını itiraf 
edecek: “Bugün mühür vuracagız agızlarına; elleri Bize söyler, ayakları 
şahitlik eder, kendi yaptıklarına.” (Yasin, 36/65). Dünyadaki fırsatçılık 
ortamında icraatlarıyla nifaklarını teşhir edenlerin organları, Hesap 
Günü'nde yaptıklarını anlatacak. Kalplerinin fesadını amelleriyle gösteren 
bu nifak ehli, kendilerine bir çıkış kapısı bulamayacak.Allah’in emirlerine 
karşı gelerek yaptıkları bunca zulüm, o gün onları tamamen çaresiz 
bırakacak. 


Bu süreçte tarifsiz zulümlere, mağduriyetlere, acılara şahit olduk. 
500.000 insan (aileleriyle birlikte birkaç milyon) mağdur edildi, 
hapislerde süründürüldü, hattaişkenceler de edilerek binden fazlasının 
ölümüne sebep olundu. Firavun âdeti üzere bebek ve çocuklara bile 
zulmedildi. Basit menfaatler için zalimler alkışlandı. Aile fertleri dahi 
birbirine düşman edilerek akıl almaz bir fitneye sebep olundu. 


İnsanların yıllardır çalışıp didinerek kazandıklarına bir çırpıda el konuldu. 
Bu gasp edilen mal, mülk, yurt, okul, hastane ve üniversitelerle insanlığa 
hizmetten başka ne yapılıyordu? 


Çoluk çocuk demeden, binlerce insana, vicdansızca hapis cezaları verildi. 
Bir insanın hapiste yatması, hatta hücre cezası çekmesinin ne kadar ağır 
bir ceza olduğunu ancak bunu yaşayanlar tam olarak hissedebilir. 


İftira, fitne, gasp, hapis ve işkence... Bütün bu suçları işleyip de hem bu 
dünyada hem öbür dünyada temize çıkılabilir mi? Hâlbuki ölçü gayet net: 
“Bir topluluğa karşı, içinizde beslediğiniz kin ve öfke, sizi adaletsizliğe 
sürüklemesin.” (Maide, 5/8). Hele bu zulümler sonucu ölümlerine sebep 
olmanın cezası çok açık: “Kim bir mümini kasten öldürürse onun cezası, 
içinde ebedi kalmak üzere gireceği cehennemdir.” (Nisa, 4/93). 


Peki, çağın münafıklarının zulümlerine maruz kalanların durumları nedir? 
Onlar da tarif edilmiş: “Benim rızam için hicret edenlerin, vatanlarından 
sürülenlerin, Benim yolumda işkenceye, zarara uğrayanların, Benim 
yolumda savaşanların ve öldürülenlerin, elbette kusurlarını örtecek ve 
elbette onları Allah tarafından mükâfat olarak içinden ırmaklar akan 
cennetlere yerleştireceğim. En güzel ödüller Allah'ın yanındadır.” (Âl-i 
Imran, 3/195). 


Büyük müjdeler Allah’ın emirlerine uyup kendini insanlığa feda edenlere: 


“İman edip yararlı işler yapanlar ve Rab’leri tarafından gerçeğin ta 
kendisi olarak Muhammed’e indirilen vahye iman edenlerin ise 
günahlarını örtüp hallerini düzeltir.” (Muhammed, 47/2). 


Soğuk denizleri aştık da geldik, 
Derin nehirleri geçtik de geldik, 
Gönülden bu yolu seçtik de geldik, 
Selamlar ola bütün gariplere. 


161 


Almışız ya kitabı elimize, 
Bütün dünya acısa halimize, 
Mevla'ya çağıran feryadımıza, 
Fedalar ola adak hayatlarda. 


Aşkların ikisine de sahibiz, 

Makam ve mansıplar hep rakibimiz, 
Olmasa da dünyada bir pulumuz, 
Müjdeler ola Rabbin huzurunda. 


Aldanmasak dünyaya, insan olsak, 
Uç beş kırıntıya hiç takılmasak, 

Iki dünyayı saadetli kılsak, 

Sonsuz hayatlar ola O'nun rızasında. 


Elde gönülde ne varsa verelim, 
Hep birlikte sevaplara erelim, 
Derse herkes şehadettir emelim, 
Temaşalar ola cennetlerinde. 


Sanal Âlemde Yaşamak Mümkün Mü? 
e Yazar: Emin Osman Uygur 


e Sayı: 29 
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Yeryüzü ekranı, harikulade bir intizam içinde, mevcudat silsilesini 


yansıtıyor. Görüntüler, sesler, gündüzler, geceler ve hızla akıp giden 
zaman... Bir anda sayısız hayat karesi kayıt altına alınıyor. Insanın iç 
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aleminde olup bitenler, dısa yansıyan sözler, häller ve davranislarla 
birlikte tespit edilip gayb älemine gönderiliyor. 


Bu dünyada sanal bir şekilde yaşanan hayatlar var mıdır? İnsan hayatında 
bir menzil olan bu dünyada, sanal bir hayat yaşamak gerçekten mümkün 
müdür? 


Her gün, her insan için farklı bir âlemin kapısı açılır ve insanlar aynı 
dünyada olmasına rağmen ruh ve kalb aynalarına yansıyan farklı 
alemlerde yaşarlar. Aklın, duyguların, sezgilerin, hayallerin, tasavvurun 
ve vicdanın iç içe olduğu bu âlemde nice dünyalar vardır. Bu dünyalardan 
ne kadarı kayda değerdir ve insani değerlerle bütünleşmiştir; ne kadarı 
keşke yaşanmasaydı dedirtecek cinstendir veya hiç yaşanmamış gibidir? 
Bazı hayatlar, faydalı bir şekilde, su gibi akıp giderken, bazıları da sönüp 
giden köpükler gibidir.|1 | 


Maddi âlem, İlahi İsimlerin cilvesi, cemali ve nakşıdır. Dünyanın Esma-i 
İlahiye ve ahirete bakan yüzleri güzeldir ve nuranidir. Fâni yüzü ise ebedi 
hayata nispeten sanaldır, gölge gibidir.[2] 


Gaflet, zan, bencillik, haset, saplantı, şirk, küfür, kibir ve benzeri hâller, 
aslında gerçeklikten uzak kalmaktır. Mesela gaflet; ilmin, aklın ve kalbin 
sunduğu gerçekleri görmeden yaşama hâlidir. Ön yargı, sadece kendi 
görüşünün doğru olduğu tezinden yola çıkarak hakikatten uzaklaşmaktır. 
Şirk, sonsuz manaların ifade edildiği yaratılışı, masivaya atfederek 
hakikatleri perdelemektir. 


Yaşadığımız dünya gerçektir, ama her insanın hayata bakışında izafilikler 
vardır. Bu farklı nazarlar, hayatı olduğu gibi görmeyi engelleyen 
unsurlardır. Mesela, insanlar hayata şüphe ve kuruntu penceresinden 
bakınca, her şeyi olduğundan farklı görmeye başlarlar. Zamanla bir 
saplantı hâline gelen bu bakış, kişiyi sosyal hayattan koparır. Öyle ki bu 
seviyede sanallaşanlar, kendileri gibi düşünmeyen herkesi bir düşman 
olarak görebilirler. Kendi iç dünyalarındaki huzursuzluğu, başkalarında 
varmış gibi hayal edebilirler. 


Bazı insanlar da bu dünyadaki suretler âleminde, seyrine doyum olmayan 
görüntülere takılırlar veya geçmişin güzel görüntüleriyle oyalanırlar. 
Kendi zamanlarını tam manasıyla yaşayamazlar. Hamasetle sadece bu 
görüntülere takılanlar, sanal bir âleme girmiş olurlar ve oradan 
çıkamazlar. Ancak o tarih aynasında görünen güzel insanların yolunda, 
düşünce ve aksiyonla ilerleyebilenler, gerçek âleme açılan koridoru 
bulabilirler. 


İnsan, hayatın geçmiş ve gelecek koridorlarına bakarak ömrün çok uzun 
olduğu zannına kapılır. Dünyanın sağ duvarı olan geçmiş zaman ve sol 
duvarı olan gelecek zaman, birbiri içine yansıyıp gayet kısa ve dar olan 
hazır zamanın kanatlarını açar. Hakikat hayale karışır ve insan sanal bir 
dünyayı gerçek sanir.[3] 
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Anne çocuğunu çağırdığında, kum havuzundaki oyun henüz bitmemiştir. 
Elleri, ayakları toz toprak içinde ama gözleri oyunda, “Anne biraz daha” 
diyerek eve doğru yönelir veya annesinin onu kolundan tutup çekmesini 
bekler. Dünyanın fâni yüzü de hayal suyu ile doldurulmuş bir havuz 
gibidir. Bazen bir musibet, bazen de samimi bir söz ve davranış, insanın 
daldığı sanal âlemden çıkmasına vesile olur. Yani zandan, ön yargıdan, 
hasetten, bencillikten kurtulmasına yardım eder. Sanal âlemden çıkış, 
hakikatin aydınlık iklimine kadem basmaktır. 


Dünya hayatı, insana sanal bir hayat adına verilmemiştir elbette. Hayatını 
boş geçiren, ebedi hayata yatırım yapmayan birçok insan, aslında yanlış 
yaptığını bilir, ama bu iptiladan kurtulmak çoğu zaman zor gelir. 


İnsan “yalan dünya” olarak da tanımlanan fâni dünyanın sanal 
görüntüleriyle ömrünü heba edebilir. Kimileri geçmiş zaman vadilerinde 
avunurken kimileri de gelecek hayalleri arasında kaybolabilir. Hâlbuki 
dün elden çıkmıştır ve yarın henüz gelmemiştir. Mühim olan anın 
kıymetini bilmektir. Bu da en güzel şekilde, O'na (celle celâluhu) teveccüh 
ederek hayat karelerini değerlendirmekle olur. 
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